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Prekladateľský 
Úvod 


„Sme generácia bez väzieb a bez híbky. náš 
híbka je priepasť. Sme generácia bez šťastia, 
bez domova a bez slávenia... Tak sme my 


generácia bez Boha, pretože sme generácia bez väzieb, bez minulosti, bez 
identity.“ 


- Wolfgang Borchert 


Hoci Borchert napísal tie riadky krátko po konci sveta 
Vojna, jej korene siahajú oveľa ďalej. UŽ vroku 1918 publikoval Oswald Speng-ler dva 
diely Zániku Západu. Je tov 
že treba pochopiť raison ďetre pohanského imperializmu Juliusa Evolu. Je to dielo 
mladého muža, ktorý sa pozerá do 
priepasť, hľadanie väzieb, minulosti a identity. Pri pohľade späť, starší 
Evola si uvedomila obmedzenia práce. Opísal to takto: 


Je pravda, že pohanský imperializmus spájal radikálny im pulz, 
vyjadrené násilným spôsobom, s mladistvým prehnanosťou, 


nedostatkom politického cítenia a utopickou neznalosťou súčasných 
podmienok.“ 


— Cesta rumelky 


Pred vydaním pohanského imperializmu bol Evola v skutočnosti 
viac sa zaujíma o filozofické a duchovné témy. Keďže v Taliansku v tom čase dominoval 
filozofický idealizmus - Giovanni Gentile a 
Benedetto Croce boli myslitelia svetovej triedy - Evola sa naučil po nemecky v r 
aby študovali veľkých nemeckých idealistických filozofov 18. a 
19. storočia. Venoval sa aj orientálnej filozofii, najmä 
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Tao te fing z Lao Tze, ako aj tantra joga, ako ju vysvetľuje 
Britský spisovateľ John Woodroffe. 

Aj keď Evola je dnes snáď najznámejší pre údajne extrém 
politické názory, tvorili vlastne malú časť jeho záujmov. Určite nebol žiadnym 
politickým aktivistom a nechcel sa zaviazať k žiadnej politickej strane 
alebo pohyb. Jeho knihy o budhizme, tantrajoge, hermetizme, taoizme, 
sexualite atď. však budú mať trvalý význam, väčší ako 
jeho politický alebo spoločenský komentár. Kým sa Benito Mussolini snažil 
nájsť nejaké ubytovanie s katolíckou cirkvou, Evola, na 
na druhej strane hľadal identitu Talianska v pohanstve starovekej Rímskej ríše. 
To bola motivácia pre túto knihu. Pri spätnom pohľade je názov zavádzajúci a 
Evola neskôr navrhol presnejšie 
názov by bol skôr „rímska tradícia“ než „pohanský imperializmus“. 


Kniha pôvodne vyšla v dvoch vydaniach. V roku 1928 sa 
Vyšlo talianske vydanie. Na fašistov to malo minimálny vplyv 
pohybu, takže Evola zostal skôr okrajovou postavou. Keďže toto vydanie bolo 
citované špecifické pre vtedajšiu situáciu v Taliansku, s odkazmi na dávno 
zabudnutých novinárov, má dnes obmedzený záujem. 

Druhé, značne prepracované vydanie však bolo pripravené na vydanie v 
Nemecku v roku 1933 pod názvom Heidnischer Imperialismus. 
Toto vydanie dosiahlo malý úspech v Nemecku, kde bola Evola 
mylne považovaný za vodcu významného prúdu v rámci fašizmu. 
Jeho názory boli v súlade s "konzervatívnou revolúciou" motivovanou 
Moeller van den Bruck. Keďže sa Evola podieľala na preklade do 
nemčinu, prípadné nejasnosti v talianskom texte som vyriešil odkazom 
k tomu vydaniu. 

Nemecké vydanie vyšlo ešte pred národnými socialistami 
sa dostal k moci, preto ho nemožno čítať ako protonacistický text. Docela 
naopak, keďže Evola bol proti biologickému determinizmu 
národní socialisti. Napriek tomu bola kniha prijatá lepšie vNemecku ako v 
Taliansku. 

Niektoré pojmy bolo potrebné pre nemecké publikum zmierniť. Napríklad 
Evolova tvrdá kritika protestantizmu by bola mimo 
miesto. Potom musel spojiť ideál návratu k romantizmu s ideálom 
Seversko-germánska tradícia. Preto zdôraznil „dvoch“ orlov: 
Roman a Nemec. Existujú tri hlavné témy, ktoré by rezonovali u nemeckého 
publika: ghibellizmus, Nietzsche a hierarchia. 
Ghibellizmus bola myšlienka, že štát je najvyšší a Cirkev je 
podriadený tomu. Na rozdiel od rímskeho katolicizmu, ktorý sa týka cirkvi 
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ako najvyšší luteranizmus zastával opak. Nietzscheho kritika Západu bola vtom 
čase dosť vplyvná. A ideál hierarchie našiel domov v pruskej mentalite. 


Ekuména a stredovek 


Rímska ríša predstavovala Ekuménu alebo civilizovaný svet. Nezahfňal 
celú Európu, ale zahfňal oblasti dnes známe ako Turecko, Blízky východ a 
severnú Afriku. Rímsky tradičný spojenec teda nemal rovnaký rozsah ako 
Európa. Evola však mal záujem spojiť severské a rímske tradície. Na to sa musel 
obrátiť do stredoveku, ktorý po védskej, perzskej a rímskej civilizácii nazval 
poslednou z veľkých árijských civilizácií. Potom mohol hovoriť o európskej 
identite, alebo aspoň pokiaľ zahť ňala severnú a západnú Európu. 


Evola potom odlíšil katolicizmus od vlastného kresťanstva, keďže, ako 
tvrdil, si to prvé stále zachovávalo v podstate rímske prvky. 
V rozhovore v roku 1967 Evola povedal: 


„Keď už hovoríme o kresťanstve, často som používal výraz 
„náboženstvo, ktoré prevládlo na Západe“. V skutočnosti sa 
najväčšiemu zázraku kresťanstva podarilo presadiť sa medzi 
európskymi národmi, a to aj s prihliadnutím na dekadenciu, do ktorej 
sa ponorili mnohé tradície týchto národov. 

Nesmieme však zabúdať na prípady, v ktorých bolo pokresťančenie 
Západu len povrchné. Okrem toho, ak kresťanstvo nepochybne 
zmenilo niektoré európske hodnoty, existujú aj situácie, keď tieto 
hodnoty oživilo kresťanstvo tým, že sa napravilo a upravilo. Inak by 
bol katolicizmus vo svojich rôznych „rímskych“ aspektoch 
nepredstaviteľný. Tak isto časť stredovekej civilizácie by bola 
nepredstaviteľná bez javov, akými sú objavenie sa veľkých rytierskych 
rádov, tomizmus, určitá mystika vysokej úrovne (napr. Meister 
Eckhart), duch križiackych výprav atď.“ 


Hoci sa tento čas považuje za „vek viery“, tieto „rímske“ prvky boli v 
dnešnej dobe opustené, alebo určite nezvýraznené. 
Križiacke výpravy sú hanbou, rytierske rády sú popreté, tomizmus už nie je 
dominantný a nemeckí mystici sú predmetom 
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študovať a nie sledovať. "et cetera" by zahfňalo napríklad Danteho a feudálny systém. 
Zahfňa tiež systém Cechu ako alternatívu ku komunizmu a kapitalizmu. 


Absolútny človek a ghibelliny 


Samozrejme, konečným „et cetera“ je cisár Svätej rímskej ríše. Cisár a pápež 
boli často v spore o politickú dominanciu. Ghibellini podporovali prvých a Guelfovia 
druhých, takže medzi sebou často viedli vojnu. Hoci Rene Guenon a Ananda 
Coomaraswarmy tvrdili, že duchovná autorita by mala mať prednosť pred politickou 
mocou, Evola tvrdil opak. To bolo vsúlade s ideálom starovekého rímskeho cisára, 
ktorý bol považovaný za boha. Všetky národy Ríše boli hierarchicky usporiadané s 
cisárom na vrchole. 


Pre Evolu, po starodávnych pohanoch, sa cisár stal, alebo bol na ceste stať sa 
Absolútnym človekom. Na rozdiel od kresťanstva, v ktorom sa Boh stal človekom, 
Absolútny človek sa stáva bohom. Deje sa to tak, že prekročíme ľudský stav, 
prekročíme „dobro a zlo“. Ako taký určuje zákon. Šľachta a jeho poddaní to uznávajú, 
preto ho slobodne poslúchajú. 


Rousas Rushdoony v The Institutes of Biblical Law opisuje starovekého 
pohanského boha-kráľa: 


„Oveľa viac je známe o koncepte božského kraľovania, kráľa ako boha a 
boha ako kráľa, ako božsko-ľudského spojenia medzi nebom a zemou. 
Boh-kráľ reprezentoval človeka vo vyššom meradle, človek vystúpil a 
uctievanie takého boha... bolo tvrdením o kontinuite neba a zeme. Bola 
to viera, že všetko bytie je jedna bytosť, a boh bol teda vzostúpeným 
človekom v tejto škále bytia. Moc prejavujúca sa v politickom poriadku 
bola teda prejavom obáv a uchopenia božskej moci. Predstavovalo 
triumf človeka a jeho ľudu. Uctievanie Molocha bolo teda politickým 
náboženstvom... Uctievanie Molocha bolo teda štátnym uctievaním. 


Štát bol skutočným a konečným poriadkom a náboženstvo bolo oddelením 
panstva. Štát si nárokoval úplnú jurisdikciu nad človekom: malo teda 
právo na úplnú obetu.“ 


Machine Translated by Google 


ÚVOD PREKLADATEĽA 


Rasová politika 


Evolov postoj nie je rasový, ako sa dnes chápe. Hoci 
rasa je súčasťou bytia človeka, nedefinuje ho. Evola píše: 


„Nesmieme zabúdať, že hovoriť o krvi v prípade človeka nie je 
to isté, ako hovoriť o krvi v prípade zvieraťa. 

Ak pod pojmom krv rozumieme biologickú dedičnosť rasy, 
potom u zvieraťa je rasa všetkým, zatiaľ čo u človeka je iba časťou. 
Omyl niektorých rasových fanatikov, ktorí si myslia, že 
opätovné začlenenie rasy do jej etnickej jednoty znamená ipso 
facto znovuzrodenie ľudu, žije presne tu: človeka považujú za 
koňa, mačky alebo psa. „čisté plemeno“. Zachovanie alebo 
obnovenie čistoty rasy v užšom zmysle môže byť všetkým u 
zvieraťa, ale nie u človeka - u človeka vyššieho typu: dokonca 
aj pre človeka môže predstavovať podmienku, ktorá môže byť 
nevyhnutná podľa niektoré aspekty v žiadnom prípade 

A en pretože rasový faktor nie je jediný, ktorý definuje 
človeka.“ 


Evola sa nezaoberal myšlienkou „bielej rasy“. V Európe sa vtom 
čase severská rasa, stredomorská rasa, slovanská rasa atď. považovali 
za samostatné rasy. Navyše, „rasa“ bola vkonečnom dôsledku 
považovaná za duchovnú vlastnosť a len o najvyšších predstaviteľoch 
sa dalo povedať, že „majú rasu“. Na druhej strane masy nemali rasu, a 
preto boli od seba takmer nerozoznateľné. 


Preto je potrebné Evolove kategórie prehodnotiť v psychologických 
alebo duchovných pojmoch. Napríklad tvrdí, že je „protieurópsky, 
antisemitský, protikresťanský“. Hoci iba stredný výraz je urážlivý, tieto 
tri výrazy sa v skutočnosti nevzťahujú na konkrétne historické národy. V 
Evolovej schéme sú to kódové slová alebo mýtické kategórie, pre určité 
negatívne trendy, o ktorých tvrdí, že sú súčasťou európskej histórie. V 
úvode talianskeho vydania sa uvádza, že tieto trendy sa v skutočnosti 
vzťahujú na „buržoáznu a kozmopolitnú Európu“, „sekularizujúci 
revolucionizmus“ a „komunizmus a socializmus“. Tu vidíme, že Evola má 
na mysli degeneráciu Európy, judaizmu a kresťanstva. Jeho cieľom bola 
očividne duchovná regenerácia Európy a jeho názory na stredoveké 
kresťanstvo boli opísané vyššie. Podobne, pokiaľ ide o judaizmus, on 
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chápal myšlienku návratu „Mesiáša“ ako ekvivalent návratu do „zlatého 
veku“. 


„Pokiaľide o judaizmus, nie je to starodávna hebrejská, 
mesiášska myšlienka, ale degenerácia a materializácia je 
skutočným ohniskom podvratných síl, ktoré sa obrátili ku 
konečnému zničeniu našej civilizácie a k satanskej nadvláde 
nad všetkými silami zeme. . Vo svojej pôvodnej posvätnej 
podobe, pred obdobím prorokov (ktoré naznačovali prvý 
mystický a demokratický pád starovekej izraelskej tradície), 
mala myšlienka mesiáša mnoho spoločných čít so známymi 
predstavami a ideálmi v podstate árijských civilizácií, ktoré , 
navyše Hebrejci si viac ako raz požičali mnohé prvky.“ 


— Július Evola, Transformazione del Regnum 
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Pohanský 


Imperializmus 
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My Antieurópania 


Európska dekadencia 


Súčasná „civilizácia“ Západu očakáva výrazný nárast 
ťažoba, bez ktorej je skôr či neskôr odsúdená na kolaps. 
Uvedomila si najúplnejšiu zvrátenosť každého racionálneho poriadku vecí. 


V ríši hmoty, zlata, stroja, počtu už niet dychu, ani slobody, ani svetla. 


Západ stratil význam príkazu a poslušnosti. 
Stratilo význam konania a kontemplácie. 
Stratilo význam hierarchie, duchovnej sily, ľudských bohov. 


Už nepozná prírodu. Toto už pre západného človeka nie je a 
živé telo zložené zo symbolov, bohov a rituálnych úkonov - nádherný vesmír, 
v ktorom sa človek voľne pohybuje ako „kráľovstvo v kráľovstve“: on 
sa namiesto toho zhoršila do nepriehľadnej a fatálnej externality, ktorej 
tajomstvo sa svetské vedy snažia ignorovať malichernými zákonmi a malichernými 
hypotéz. 

Západ už nepozná múdrosť: už nepozná majestátne ticho tých, ktorí sa 
ovládli, jasný pokoj 
veštci, vynikajúca „slnečná“ realita tých, v ktorých sa myšlienka stala krvou, životom 
a silou. Múdrosť bola nahradená rétorikou „filozofie“ a „kultúry“, ríše profesorov, 
novinárov, 
a športovci - schéma, program, manifest. Bolo to 
nahradená sentimentálnou, náboženskou, humanitárnou kontamináciou a 
rasa veterných vakov, ktorí sa motajú a bláznivo sa ponáhľajú, zatiaľ čo velebia 
„prichádzať“ a „cvičiť“, pretože ticho a kontemplácia vystrašujú 
ich. 

Západ už nepozná štát: statočný štát, Impérium , ako syntézu spirituality a 
kráľovskej hodnosti, ako cestu k „super 
sveta“, ako ho poznali veľké staroveké civilizácie - od Číny po 


Machine Translated by Google 
MY ANTIEURÓPANIA 


Egypt, od Perzie po Rím a po Svätú rímsku ríšu nemeckého národa - bol ponorený 
do buržoáznej biedy dôvery otrokov a obchodníkov s kolesami. 


Čo môže byť vojna, vojna chce sama o sebe, ako hodnota nadradená víťazstvám 
aj prehrám, ako tá posvätná cesta k duchovnej realizácii - pre ktorú je nebeský 
domov Odina, Valhalla, výsadou hrdinov padlých na bojisku: pre ktorých je vislame 
„svätá vojna“, džihád, synonymom „cesty Božej“, pre ktorých sa várijskej Indii 
bojovník objavuje bok po boku s askétmi a v klasickej antike je mors triumphalis 
chápaný ako víťazstvo nad smrťou - títo impozantní európski „aktivisti“ už nevedia, 
čo taká vojna je. UŽ nepoznajú bojovníkov, ale len vojakov, ktorým stačí hádka, ktorá 
ich terorizuje a prinúti ich späť k rétorike humanizmu, pacifizmu a sentimentalizmu. 


Európa stratila svoju jednoduchosť, stratila svoju centrálnosť, stratila svoj 
život. Demokratické zlo a semitský jed ho rozožierajú vo všetkých jeho koreňoch - 
až po jeho zákony, vedu a špekulatívne myslenie. Čo sa týka vodcov - tých osôb, 
ktoré vynikajú nie násilím, ani chamtivosťou po zisku, ani svojou schopnosťou 
vykorisťovať otrokov, ale naopak neochvejnými a transcendentnými vlastnosťami 
života - nie sú žiadni. 

Európa je veľké anodyné telo, posadnuté a rozbité úzkosťou, ktorú sa nikto neodváži 
vyjadriť, ktorá má zlato na krv, stroje a továrne na mäso, noviny na mozgy - beztvaré 
telo, ktoré sa nepokojne zmieta, poháňané nejasnými a nepredvídateľnými silami, 
ktoré neúprosne rozdrviť každého, kto sa mu pokúsi oponovať alebo dokonca len 
vyhnúť jeho mechanizmu. 


Toto všetko dokázala vysoko vychvaľovaná „civilizácia“ Západu. Toto je 
vychvaľovaný výsledok povery o „pokroku“ - mimo rímskeho cisárstva, dórskeho 
Grécka a všetkých ostatných vzorových foriem veľkých árijských prvotných civilizácií. 


A slučka sa sťahuje každý deň okolo tých, ktorí sú stále schopní veľkého 
znechutenia a veľkej rebélie. 


Nový symbol 


Je ešte možné oslobodenie a obnova v tomto svete v jeho súmraku? 


Je vEurópe ešte dosť síl na to, aby sa ujala uvedomelosti a vôle na takúto 
úlohu? 


Nie sme oklamaní: až keď pochopíme rozsah úlohy, budeme schopní konať. 
Hrozivá realita deštruktívnosti 
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duchovný proces musí byť uznaný. Jeho korene siahajú takmer do r 
pôdu praveku, ktorej vrcholné fázy sa zhodujú s tými 

ktoré súčasní ľudia vyzdvihujú ako hodnoty nevyhnutné pre civilizáciu, a 
ktorých vplyvy sa teraz prejavujú vo všetkých oblastiach myslenia a 
akcie. 

Nejde o kompromisy alebo úpravy. Sila z 
je potrebný nový stredovek. Zmena interiéru aj exteriéru 
vyžaduje sa barbarská čistota. Filozofia, „kultúra“, každodenná politika: nie 
viac z toho všetkého. Nejde o presun na druhú stranu tejto postele 
agónie. Ide o to, konečne sa zobudiť a postaviť sa na nohy. 

Tu a tam ešte existujú muži, pamätajúci na starodávnu šľachtu, ktorí 
teraz, ako jednotlivci, si všimnite neznesiteľné nepohodlie a cítite sa poháňaní 
reagovať, niekedy v jednej kultúrnej doméne, inokedy v inej. Predtým 
už je neskoro, cesta k vrcholom sa musí vrátiť späť do vedomia týchto 
roztrúsených ľudí, za všetky limity a súkromné záujmy, ktoré im momentálne 
uberajú sily. Neúnavná akcia 
musí zabezpečiť, aby sa ich najčistejšia sila dokázala odhaliť, as 
niečo neviditeľné, pripravené rozbiť odpornú kôru rétoriky, sentimentalizmu, 
moralizmu a pokryteckej religiozity, s ktorou Západ 
všetko pokryl a poľudštil. Kto prenikne do chrámu - aj keď je barbar - má 
nespochybniteľnú povinnosť vyhnať 
ako korupčníci všetci tí, ktorí si v „civilizovanej“ Európe vytvorili monopol 
„Duch“, Dobro a Zlo, Veda a Božstvo, a zarábať na tom, vyhlasujúc sa za 
svojich obhajcov, zatiaľ čo v skutočnosti poznajú iba hmotu a to, čo sú slová, 
strach a povery ľudí. majú su-preponovaný nad hmotou. 


K tomu všetkému nech sa povie: "Dost!, aby sa niektorí muži vrátili 
dlhotrvajúce cesty, dlhotrvajúce riziká, dlhotrvajúce pohľady a dlhotrvajúce 
ticho, aby opäť fúkal vietor otvoreného mora - vietor 
severskej prapôvodnej tradície - a vyburcovať spáčov Západu. 
Antifilozofia, antihumanitárstvo, antiliteratúra, anti-náboženstvo, 
toto je predpoklad. "Dost!" treba povedať estetizmy a idealizmy: "dost!" k 
smädu duše, ktorá si vytvára semitskú 
Boha uctievať a prosiť: dosť „potreby“, ktorá spája Žobrákov 
v spoločných zväzkoch dať im v mene vzájomnej závislosti to 
podstatný charakter, ktorý každému z nich chýba. 

Musíme prejsť ponad toto všetko s nejakými čistými silami. 

Potom bude pred nimi postavená úloha, ktorá presahuje „politiku“, ktorá 
prekračuje spoločenské predsudky a neberie ohľad na senzačné gestá 
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a povrchná široká príťažlivosť, a ktorá je taká, že energická fyzická sila nad osobami a 
vecami už nemôže byť užitočná pre žiadnu vec. 


V tichosti, cez tvrdú disciplínu, sebaovládanie a sebaprekonávanie, s vytrvalým a 
svižným individuálnym úsilím musíme vytvoriť elitu 
v ktorom ožíva „slnečná“ múdrosť: tá virtus , ktorý sa nedá vysloviť, 
ktorá vystupuje z híbky citov a duše a nie je dokázaná 
s argumentmi a knihami, ale s tvorivými činmi. 
Musíme sa prebudiť k obnovenému, zduchovnenému a strohému zmyslu 
sveta, nie ako filozofický koncept, ale ako niečo, čo vibruje v našej krvi: k vnímaniu 
sveta ako sily, k 
vnímanie sveta ako rytmu, vnímanie sveta ako obetný akt. Tento pocit vytvorí silné, 
tvrdé a energické charaktery, bytosti vyrobené zo sily a potom len zo sily, otvorené 
tomu 
zmysel pre slobodu a vznešenosť, pre ten kozmický dych, v ktorom sú „mftvi“. 
Európa o tom veľa bľabotala, no ani nepocítila jej nadýchnutie. 
Proti sekulárnej, demokratickej a materiálnej vede, vždy relatívne 
a podmienený, otrok javov a nepochopiteľných zákonov, hluchý 
do najhlbšej reality človeka musíme v tejto elite prebudiť posvätnú, vnútornú, tajnú a 
tvorivú vedu, vedu o sebarealizácii. 
a „sebadôstojnosť“, veda, ktorá vedie k skrytým silám 
ktoré riadia náš organizmus a sú spojené s neviditeľnými koreňmi 
miera a veci samotné, a ktorá vytvára nad nimi vládu 
sily, takže nie ako mýtus, ale ako najpozitívnejšia realita, niektoré 
ľudia sa znovuzrodia ako bytosti, ktoré už nepatria do „života“, ale do „viac než života“, 
a sú schopné transcendentného konania. 
Budú tam Vodcovia, rasa Vodcov. Neviditeľní lídri, ktorí to robia 
nehovoria a neukazujú sa, ale ktorých činy nezažijú odpor a ktorí môžu všetko. Potom 
bude existovať centrum 
opäť na Západe - na Západe bez centra. 
Je absolútnou chybou domnievať sa, že obnovenie môžeme dosiahnuť, ak a 
hierarchia sa neobnoví, teda ak sa neumiestnime vyššie 
nižšie formy - viazané na zem a hmotu, na človeka a ľudstvo - a 
vyššie právo, vyššie právo, vyšší rád, ktorý môže nájsť potvrdenie 
len v živej realite Vodcov. 
Je absolútnou chybou domnievať sa, že štát môže byť čokoľvek 
iné ako civitas diaboli, ak znovu nepovstane ako Impérium, a 
je tiež chybou snažiť sa vybudovať Impérium na základe ekonomických, 
vojenské, priemyselné alebo dokonca „ideálne“ či nacionalistické faktory. Impérium 
podľa prvotnej koncepcie zakorenenej v tradícii je 
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niečo transcendentné a môžu to dosiahnuť len tí, ktorí majú moc prekonať 
malicherné životy malicherných ľudí s ich chúťkami, ich sentimentalistami, ich 
úzkoprsou národnou pýchou, ich „hodnotami“, „nehodnotami“ a bohmi. 


Starovekí to pochopili, keď na vrchole svojej hierarchie uctievali bytosti, 
ktorých kráľovská povaha bola zjednotená so sakrálnou, v ktorých bola časná moc 
presiaknutá duchovnou autoritou prirodzeností „už nie ľudských“, nositeľov 
tajomstva a nepremožiteľnosti. sila „víťazstva“ a „šťastia“, keď v každej vojne zažili 
akúsi „svätú vojnu“, niečo univerzálne, niečo zničujúce, čo všetko orientovalo a 
nariaďovalo - s čistotou a osudom veľkých prírodných síl. 


Pochopia to tí, ktorí ešte môžu alebo chcú klásť odpor? Pochopia, že iná 
alternatíva neexistuje? Že neexistuje žiadny iný duch, ktorý by - dokonca aj viných 
formách a tvaroch - mal byť znovu prebudený? Že toto je podmienka, pre ktorú 
môže byť akákoľvek „revolúcia“ nielen triviálnou náhodnou udalosťou v jedinom 
národe, ale môže sa stať univerzálnym konceptom, prvým lúčom svetla v hustej 
hmle „doby temna“ západná kali-yuga? Začiatok skutočnej obnovy, jedinej možnej 
obnovy? 


Prapôvodná seversko-slnečná tradícia 


Narážali sme na prvotnú severskú tradíciu. Nie je to mýtus, je to naša pravda. 
Naozaj, v najvzdialenejšom prehistórii, kde pozitivistická povera ešte donedávna 
predpokladala jaskynných ľudoopov, existovala prvotná, jednotná a mocná 
civilizácia, ktorej ozvena stále zaznieva vo všetkom, čo nám minulosť ponúka. 
večný symbol. 


Iránci hovoria o Airyanem Vaejah, ktorý sa nachádza na najvzdialenejšom 
severe, a vidia v ňom prvé stvorenie „boha svetla“, pôvod ich rodovej línie a tiež 
sídlo „slávy“ - hvareno - tejto mystickej sily. árijskej rasy a najmä ich božských 
kráľov: vidia v ňom - symbolicky - „miesto“, kde by sa po prvýkrát odhalilo 
bojovnícke náboženstvo Zara-thustra. 


V súlade s tým tradícia Indoárijcov pozná Šveta-dvipu, „ostrov slávy“, ktorý 
sa tiež nachádza na ďalekom severe, kde je Naravana, ten, ktorý „je svetlo“ a „ktorý 
stojí nad vodami“, tzn. , nad kauzalitou udalostí, má svoje bydlisko. Hovorí tiež o 
Uttarakuru, severskej prvotnej rase, čo sa myslí severským jazykom, je 
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slnečná cesta bohov - deva-yana - a výraz uttara znamená pojem všetkého 
vznešeného, vznešeného a nadradeného - toho, čo v prenesenom zmysle možno 
nazvať arya, árijský - podľa pojmu "nordický" . 


Achájsko-dórske kmene sú opäť dedičmi legendárnych severských 
Hyperborejcov: odtiaľ pochádzal najcharakteristickejší boh a hrdina tejto rasy - 
slnečný Apollo, ničiteľ hada Pythona: Herkules - spojenec olympského boha proti 
obrom, ničiteľ Amazoniek a elementárnych bytostí, „spravodlivý dobyvateľ“, 
ktorého mnohí grécki a rímski králi neskôr považovali takpovediac za jeho avatarov. 
niesol odtiaľto olivovník, ktorého konármi boli víťazi korunovaní (Pindar). 


Ale v Hellase sa táto severská téma navyše mieša s témou Thule, tajomnej 
severskej krajiny, ktorá sa niekedy stáva „Ostrovom hrdinov“ a „Krajinou 
nesmrteľných“, kde vládne blond Rnadamanthus, „Ostrov slnka“ - Thule ultima a 
sole no-mens habens - ktorého pamäť zostala taká živá, že v presvedčení, že ho 
spoznal v Británii, tam Constantius Chlorus pochodoval so svojimi légiami, ani nie 
tak pre vojenskú slávu, ako skôr pre zem, „ktorá je najbližšie k nebu a posvätnejšia 
než všetky ostatné oblasti“, vzmysle predvídať týmto spôsobom jeho apoteózu 
ako Caesara. 


V seversko-germánskych tradíciách je Asgard, domov Aesir a zosnulých 
hrdinov, prekrývaný nad iným božským sídlom rovnakého druhu: a severskí králi, 
ktorí boli považovaní za polobohov a Aesir - semideos id est ansis - a priniesli 
svojmu ľudu víťazstvo svojou mystickou silou „osudu“, preniesli pôvod svojej 
dynastie do tejto „božskej“ zeme. 


V galských tradíciách existuje Avalon, z ktorého vzišla čistá božská rasa 
Tuatha de Danann, hrdinských dobyvateľov prehistorického Írska, medzi ktorými 
hrdina Ogma presne zodpovedá dórskemu Herkulesovi - Avalon, ktorý na druhej 
strane , splýva s Tir nam Beo, „Krajinou živých“, kráľovstvom Boadag, „Víťazom“. 


Dokonca aj Aztékovia majú svoj pôvod na Severe - inj Aztlan, ktorý sa nazýva 
aj „Biela zem“ alebo „Krajina svetla“, ktorú opustili pod vedením božieho bojovníka 
Huitzilopochtliho: teda aj Toltékovia. tvrdiť, ako sídlo pôvodu, Tlalocan, Tollan 
alebo Tula, že ako grécky Thule, je tiež „krajinou slnka“ a zapadá do „raja“ kráľov a 
hrdinov padlých na bojisku. 
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Toto sú len niektoré z harmonických odkazov, ktoré možno 
vysledovať v najrozmanitejších tradíciách ako spomienka na 
prapôvodnú severskú civilizáciu a vlasť, v ktorej sa presnejším 
spôsobom spája transcendentná nadľudská spiritualita s hrdinskou, 
kráľovskou, a triumfálny prvok: smerom k forme víťaznej nad chaosom, 
smerom k super-ľudskosti triumfujúcej nad všetkým, čo je ľudské, 
telurické, smerom k „solárnosti“ ako hlavnému symbolu 
transcendentnej mužnosti, ako ideálu dôstojnosti, ktoré v poriadku 
duchovných síl zodpovedajú suverénovi, hrdinovi, vládcovi na hmotnej 
úrovni. A zatiaľ čo stopy tradície siahajú späť na cestu zo severu na 
juh, zo západu na východ, ktorou prešli rasy zachovávajúce tohto 
ducha, najväčšie formácie árijských národov v novších dobách 
dosvedčujú, že kvalitu ich najčistejších hodnôt a náboženstiev, k ich 
najcharakteristickejším božstvám a inštitúciám, typickým pre túto silu 
a túto civilizáciu, ako aj na boj proti menejcenným južným rasám, 
ktoré sú späté so zemou a s duchom zem, k „démonickej“ a iracionálnej 
časti ich bytia, k promiskuitným, kolektívnym, totemickým, chaotickým 
alebo „titanským“. 

Na druhej strane - a predchádzajúce zmienky to už dokazujú - sa 
história stala metahistóriou: zatiaľ čo „Krajina živých“, „Pevnosť 
hrdinov“, „Ostrov Slnka“, obsahovala na jednej strane tajomstvo 
pôvodu, na druhej strane, odhalilo tajomstvo cesty k znovuzrodeniu, 

k nesmrteľnosti a k nadľudskej moci: cesta, ktorá môže do veľkej miery 
viesť k tradičnej kráľovskej dôstojnosti. Historické faktory sa tak stali 
duchovnými faktormi, kráľovská tradícia sa stala Tradíciou v 
transcendentnom zmysle, a teda niečím, čo je nad časom neustále 
prítomné. Symboly, znaky a ságy nám skrytým spôsobom hovoria o 
jedinečnej tradícii, aby nám ukázali jedinečnú ortodoxiu, kde sa vždy 
dosahovali zodpovedajúce vrcholy, kde sa „slnečná“ spiritualita vždy 
týčila nad nižšími silami. 

A takv nasledujúcich časoch už spätých s osudom zatemnenia 
„božského“ - Ragnaroku - medzi národmi rozptýlenými vo svojich 
silách aich vodcami, „nordickým“ rasovým elementom, odpútajúcim 
sa od „duchovnej“ ríše, do ktorej pôvodne patril, stal sa kategóriou, 
všeobecným typom civilizácie a správania protikladného k nadčloveku, 
ktoré možno nájsť aj tam, kde nezostala žiadna spomienka na etnickú 
koreláciu v užšom zmysle: typ, ktorý preto môže znovu zjednotiť ich 
rôznorodé civilizácie, keď odhalia svoju duchovnú formatívnu silu, 
rovnako ako v rámci tejto prapôvodnej tradície ovplyvnila nižšie 
elementy a mnohosť hmoty. 
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To je dôvod, prečo treba pohanskú romitu považovať za poslednú veľkú 
tvorivý počin severského ducha, posledný univerzálny pokus, úspešný až 
v značnom rozsahu počas celého cyklu, aby vzkriesili sily 
svet v podobe hrdinskej, solárnej a mužnej civilizácie: civilizácia 
ktorá bola uzavretá pred mystickým únikom: čo bolo verné aristokraticko- 
árijskému typu patres , pánov kopijníkov a vlastenectva, 
čo bolo záhadne potvrdené severským znakom Vlka, 

Orol a Sekera: ktorý žil predovšetkým v olympskom kulte bojovníkov Dia a 
Herkula, Apolla a Marsu v pocite 

za svoju veľkosť a aeternitas vďačí božskému: v akcii ako obrad 

a obrad ako akcia, v krištáľovo čistom a predsa mocnom zážitku 
nadprirodzené, ktoré bolo uznané v samotnej ríši a vyvrcholilo v symbole 
Caesara ako numen. 

Pád pohanského Ríma je pádom najväčšej tradičnej a solárnej bašty a 
nie je ťažké rozpoznať v silách, ktoré hlavne 
k tomuto pádu prispeli tie isté sily, ktoré vydláždili cestu všetkým 
následné derivácie a následné degenerácie, ktoré viedli 
k súčasnému stavu Európy. 

V jeho frenetickém drvení každej hierarchie, jeho vyvyšovaní 
slabý, znevýhodnený, bez narodenia a bez tradície, jeho odpor voči všetkému, 
čo je sila, domýšľavosť, múdrosť a aristokracia, a jeho neústupný a 
prozelytizujúci fanatizmus, semitský 
vlna, temná a barbarská, nepriateľ samých seba a sveta, bol v skutočnosti 
jed pre veľkosť Ríma, galvanizujúca látka pre všetkých 
iné ázijsko-južné faktory dekadencie, ktoré potom prenikli do 
štruktúry Ríma a najväčšou príčinou úpadku 
West. 

V semitizácii grécko-rímskeho a potom severského sveta, 
do značnej miery pripísateľnú kresťanstvu, máme v skutočnosti vzburu 
z nižších vrstiev tých rás, ktorých nadvládou nordic-Ar-yanovia získali svoje 
nádherné civilizácie. Duch Izraela, ktorý 
už vytvoril kolektívny zmysel pre „hriech“ a „odčinenie“ a 
ktorý sa objavil hlavne v takzvaných "prorokoch" po porážke a 
zotročenie „vyvoleného ľudu“, skupovanie zvyškov aristokratického ducha 
farizejov, znovu vyvolalo nižšie sily egejsko-pe-lasgického tellurizmu, ktoré 
achájske zásoby pokorili. Tieto môžu byť 
prirovnal ku kastám šúdrov takzvanú „temnú“ kastu - krishna 
- a démonická kasta - asurya - nad ktorou sú hierarchie 
tri vyššie kasty znovuzrodených - dvija - až po brahmanov a the 
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Kráľ, chápaný ako „veľké božstvo vľudskej podobe“, stál v In-dia ako forma 
nad chaosom. Napokon sily, ktoré nám zveruje mýtus 

pod severskými Rinthursi a vojenská formácia Gog a Ma-gog, ktorej cestu 
prehradil Alexander Veľký symbolickou železnou stenou. 

Tieto sily duchovne pôsobili prostredníctvom primitívneho kresťanstva k 
zničiť európskeho ducha. Najprv sa skrývali vo vnútri 
lunárna spiritualita, ktorá sa formovala v katolíckej cirkvi, tj 
povedzme, spiritualita, ktorej typom už nie je posvätný kráľ, slnečný 
zasvätenec alebo „hrdina“, ale svätec alebo kňaz, ktorý sa skláňa pred Bohom, 
ktorého ideálom už nie je bojovná, sakrálna hierarchia a „sláva“, ale 
bratské spoločenstvo a charita. Neskôr, v reformácii a vhumanizme, sa 
znovu objavuje pôvodná, antitradičná, primitívna, anarchistická, rozpustená 
povaha týchto síl. Potom cez politické revolúcie, liberalizmus a vznik 
kolektivizmu produkuje jedna príčina 
ďalší a jeden pád nasleduje za druhým. Vo všetkých formách modernej spoločnosti 
- a tiež vo vede, v práve, viluzórnej sile techniky a 
stroj - objavuje sa ten istý duch, akokoľvek sa to môže zdať paradoxné: a 
prevláda rovnaká vyrovnaná vôľa, vôľa najväčšieho počtu, nenávisť k 
hierarchii, kvalite a odlišnosti: kolektívne a neosobné 
otroctvo zrodené zo vzájomnej nedostatočnosti, typické pre organizáciu a 
rasa otrokov v revolte, silnie. 

Je toho viac. Semitsko-kresťanský mysticizmus kombinoval orfický- 
dionysovský pátos (ktorý predtým pre doriansko-nordické Grécko predstavoval 
deformácia starovekého olympského kultu) s populárnou mystikou 
Isis, zrodený z úpadku solárnej egyptskej tradície. V 
rovnakým spôsobom vzniká rovnaký prvok „vášne“ a vzrušenia, 
prostredníctvom mesianizmu a milenializmu, promiskuita cisárskeho plebsu 
- na rozdiel od pokojnej nadradenosti cézarov, jednoduchej veľkosti 
homérskych hrdinov, očistenej spirituality a 
sebestačný ideál pohanského „filozofa“ a zasvätenca. Tu je tiež 
koreň každej modernej odchýlky, v romantickom, iracionálnom zmysle, ktorý 
túži po zlej nekonečnosti. Po sekularizácii nás táto mystika vedie 
k mýtom o „aktivizme“, o „faustovstve“, o súčasnej povere pokroku, semitskej 
mystike inštinktov a 
„elan vital“, hodnotenie „udalosti“ a „života“: skrátka až do 
zbožštenie barbarského, sub-osobného, kolektívneho prvku človeka, 
ktorý sa dnes zdá byť uvoľnenejší ako kedykoľvek predtým - aby hnal 
jednotlivcov a národy smerom, ktorý oni sami nechceli. 

Pred pádom sa druhá sila ešte raz postavila proti sebe 
židovsko-kresťanský príliv, takmer predstavovať rozhodujúcu alternatívu pre 


Machine Translated by Google 


MY ANTIEURÓPANIA 


ďalší priebeh západných dejín ducha. Bola to tradícia 
Árijcov z Iránu, vznikol v podobe bojovníckeho kultu Mithra, the 
avatar starovekého árijského boha žiarivého neba, „Pána“. 
Slnko, Zabijak býka, hrdina s pochodňou a sekerou, symbol ľudí znovuzrodených 
„mocou“, ktorý synkretický mýtus, nemenej významný, asimiluje hyperborejského 
boha Zlatý vek. ale 
silnejšie sily bránili aj tejto „slnečnej“ možnosti. 

Potom posledná veľká reakcia: Nemecká Svätá ríša rímska 
národa. S takzvanými "barbarmi" boli predstavené niektoré rasy 
ktoré boli v skutočnosti úzko spojené s Achájcami, paleo-Iráncami, 
paleo-Rimania a vôbec nordic-árijci, ktorí sa udržiavali takpovediac v stave 
prehistorickej čistoty. A ak ich vznik, s ohľadom na materiálny aspekt už 
aziatizovaných a 
Semtizované impérium sa zdalo deštruktívne, stále to bolo vyššie 
z pohľadu ako oživujúci prúd hrdinského ducha, galvanizujúci kontakt so silou 
duchovne podobnou tej, ktorú mali pohanskí Romanitas . 
pôvodne vďačil svojej slnečnej veľkosti. Takto sa starorímsky symbol opäť vynára 
vo svete, priamo bránený silami Severu. 

Cisárska, feudálna a univerzálna civilizácia stredoveku, 
napriek svojmu čisto nominálnemu vyznaniu kresťanskej viery treba hodnotiť 
predovšetkým z tohto hľadiska. Nordicko-rímska spiritualita je 
vyjadrené prostredníctvom neho. Jej milíciou boli rytieri: jeho nadpolitickým 
centrom bol cisársky ghibelinský ideál: jeho obradom boli križiacke výpravy - oveľa 
pravdivejšie ako návrat k pohanskej myšlienke „mors tri-umphalis“ než jeho vonkajší 
náboženský impulz. Jeho tajná duša, oponuj 
bodka kresťanstvo a vernosť staršej a vyššej tradícii, bolo čo 
udržal ho pri živote, skrytý v legendách, mýtoch a rádoch bojovníkov a rytierov, od 
templárov po rytierov grálu a fedeli 
ďAmore. 

Po páde tejto stredovekej civilizácie, po zničení 
táto žiarivá európska jar vo svojom prvom rozkvete, po rozpútaní 
z tých síl, ktoré viedli k sekularizácii, partikularizmu a dezintegračnému 
humanitárstvu, sa otvorili cesty ku konečnému pádu. 
Sila Tradície prešla od viditeľného k neviditeľnému a stala sa dedičstvom, ktoré sa v 
tajnej reťazi odovzdávalo 
málo do mála. Dokonca aj dnes to niektorí trochu tušia 
zmätené snahy, stále viazané na človeka a na materiál. Oni sú 
tí, ktorí cez nejasný inštinkt, ako znak reakcie, vyvolávajú 
symboly svastiky, orla a sekery. Sú to často neznámi muži alebo muži, ktorí žiaria 
ako tragické meteory ako Nietzsche, 


Machine Translated by Google 
POHANSKÝ IMPERIALIZMUS 


zdrvený pod ťarchou pravdy príliš silnej pre nich, ktorá teraz 

čaká na ostatných, ktorí si to budú môcť znovu osvojiť a nanovo uvaliť tak 
že tvrdo a chladne povstane proti ich nepriateľom vo veľkej vzbure, 

veľký boj: či sa Západ potvrdí vo svojom úpadku resp 

vstáva v novom úsvite závisí od toho. 


My pohanskí imperialisti 


Kruh sa uzatvára a to, čo opisuje starodávny mýtus - iránsky predtým, ako sa 
stal Židom - vapokalyptickom téme „všeobecného súdu“, nám to teraz vnucuje: 
oddelenie „vyvoleného ľudu“ 
od tých, ktorí na "konci sveta" - teda nášho sveta, nášho 
civilizácia - zahynie. 

Vyzývame na rozhodný, bezpodmienečný, integrálny návrat k severom 
pohanská tradícia. Skončili sme s každým kompromisom, s každým 
slabosť a s každou zhovievavosťou ku všetkému, čo pochádzalo 
od svojho semitsko-kresťanského koreňa, infikoval našu krv a našu myseľ. 

Bez návratu k takejto tradícii neexistuje oslobodenie 
nie je skutočnou obnovou a obrátením k pravým hodnotám ducha, 
moc, hierarchia a impérium nie je možné. Toto je pravda, o ktorej niet pochýb. Anti- 
Európa, antisemitizmus, antikresťanstvo - to je naše 
zhromaždený plač. Najhlúpejšia a najabsurdnejšia bájka robí z pohanstva 
synonymum pre materializmus a korupciu a namiesto toho zobrazuje exotické a 
protiárijské náboženstvo vytvorené v našom úpadku ako najčistejšia a 
najexkluzívnejšia resyntéza všetkého duchovného, takmer akoby celá história 
civilizácie už bola predurčená a ako je táto povera stále pevne a hlboko zakorenená 
v naša súčasná „kultúrna“ 
výhľad! 

Nie! Živý a imanentný duch, duch pôsobí ako mimoľudský 
múdrosť a moc, sláva kráľov a víťazov, nebola známa 
semitská kontaminácia. Naše pohanstvo, naša tradícia uprostred 
veľké more národov, ktoré ho priniesli zo severu na juh, zo západu 
na východ, vedel to. A ktokoľvek sa dnes postaví proti Európanovi 
choroba, a proti európskemu náboženstvu, nie je popieračom, ale tvrdením - jediný, 
kto vie, čo je afirmácia. 

Preto dnes vydávame svedectvo o severskej pohanskej tradícii 
a vyzývajú k obnove jej hodnôt v pohanskom imperializme. Osoba rečníka a 
ostatných, ktorí sa k nemu môžu pripojiť v duchovnej realite - osamelá, nehybná a 
nekompromisne aristokratická v 
tento svet obchodníkov, klietok a deviantov - mizne tvár 
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toto je každá realita, ktorá prostredníctvom nich volá k neporušenej a neporazenej 
Európe, k tým, ktorí stále kladú odpor, k tým, ktorí majú budúcnosť. 


Podarí sa nám pocítiť, že nejde o slová, utópie alebo romantickú abstrakciu, 
ale že ide o najpozitívnejšiu a najsilnejšiu realitu, že čaká na vzkriesenie bytosťami 
schopnými všetkého pomocou prostriedkov? diela, pre ktoré sa všetko, čo pre masy 
znamená slovo „reakcia“, stáva ničím? Že tisíc síl tlačí vtme, v očakávaní iba tých, 
ktorí by sa mohli postarať o ich oslobodenie. 


Vymeniť našu tradíciu za ktorúkoľvek z nových pseudo alebo špeciálnych 
tradícií alebo s akoukoľvek z nových západných foriem viery, z ktorých všetky sú 
nevyhnutne kontaminované semitským duchom, by bolo najabsurdnejším omylom. 


Prvotné sily našej rasy nás dnes, v tejto rozhodujúcej fáze pre dejiny Západu, 
stavajú naposledy pred dilemu: lojalita alebo zrada. Naša obnova je prázdne slovo, 
ak to nie je predovšetkým „slnečná“ obnova, obnova pohanskej spirituality. Bolo by 
citeľným protirečením chcieť dovolávať sa obrany severskej alebo rímskej tradície a 
nepripomínať si tie sily, ktoré primárne prispeli k úpadku týchto tradícií, evokovať 
ideál Impéria a nevšímať si tieto, že semitsko-kresťanský obraz sveta, zbavený 


masky, znamená negáciu duchovnej základne Impéria. 


Okrem každého možného cieľa, každého empirického záujmu, každej vášne 
a každého osobného alebo partizánskeho zväzku - kto z tých, ktorí sú pripravení na 
vzburu na nemeckej a rímskej pôde, sa odváži opäť zdvihnúť pochodeň severskej 
pohanskej tradície . 

Požiadame, musíme to urobiť. Nechceme ani dúfať, ani 
do zúfalstva. Ani to, čo je, nemôže byť zmenené tým, čo nie je. 

Sú to hodnoty, ktoré zastávame. Že okolnosti a ľudia sa môžu prejaviť, takže 
môžu alebo nemusia byť schopní dať formu a obsah danému obdobiu v náhodnosti 
dočasných a prechodných vecí - to je niečo, čo nás skutočne musí zaujímať nie tak 
ako tých, ktorých pravda sa zastaví na tejto náhode. 
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pre Impérium 


Úpadok imperiálnej idey 


Tak ako sa živé telo udržiava len do tej miery, do akej existuje duša 
ovládnuť ho, takže každá spoločenská organizácia nezakorenená v duchovnej 
realite je neistá a nepodstatná, neschopná udržať si svoju silu. 

a identita pod vplyvom rôznych síl, to nieje 
správne organizmus, ale skôr zložený, agregát. 

Skutočná príčina úpadku politickej idey na súčasnom Západe spočíva v tom, 
že duchovné hodnoty, ktoré kedysi 
spoločenský poriadok postupne zanikol a zatiaľ nikto 
dokázal ich nahradiť čímkoľvek. Problém sa zredukoval na úroveň ekonomickú, 
priemyselnú, vojenskú, administratívnu, resp. 
nanajvýš sentimentálne faktory, neberúc do úvahy, že toto všetko je 
len obyčajná hmota, potrebná tak dlho, ako chceš, ale nikdy nie dostatočná, 

a je tak málo schopný vytvoriť silný, racionálny, sebestačný poriadok, ako by 
jednoduché stretnutie mechanických síl mohlo vytvoriť život 
bytie. 

Neorganickosť, exteriér - to sú dominantné vlastnosti 
súčasné spoločenské „organizácie“. Že vyššie by malo byť určené nižším: že zákon 
a poriadok, namiesto toho, aby boli odôvodnené v an 
aristokracia, rozdiel v kvalite, duchovná hierarchia by mala byť 
založené na podmienenom zväzku vyváženia záujmov a náruživosti anonymného 
množstva už zbaveného akejkoľvek vyššej citlivosti - taká je základná chyba, ktorá 
stojí v základe 
tieto organizácie. 

Koreň tejto degenerácie siaha presne do vzdialených čias 
do tých období, v ktorých prebiehali procesy úpadku severských-solárnych 
sa prvýkrát objavila tradícia. Je to spojené s oddelením dvoch mocí, 
rozdelenie kráľovského a posvätného princípu, dualizmus cez 
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ktorá sa na jednej strane formovala materiálnou mužnosťou - sekulárnym štátom 
a jeho suverénny, s čisto časovým a, skoro by sme radšej 

povedzme, luciferské, hodnoty - a na druhej strane lunárny, protinordický a 
anti-aristokratická spiritualita, spiritualita „kňazskej“ a „náboženskej“ 

typu, ktorý si napriek tomu nárokuje právo na suverenitu. 

Vznik kňazskej kasty ako osobitej vládnucej kasty nevyhnutne viedol k 
znesväteniu, sekularizácii a materializácii 
politická myšlienka: všetko ostatné je len dôsledkom toho. Prvou 
protitradičnou revolúciou bola revolúcia, v ktorej kňaz nahradil „božského 
kráľa" a „náboženstvo“ nastúpilo na miesto elít, ktoré boli nositeľmi slnečnej, 
víťaznej a aristokratickej spirituality. 

Javy tohto typu možno pozorovať už na prahu 
praveku, v predkresťanskom a nekresťanskom svete: ale takmer vždy narážali 
na reakcie, ktoré obmedzovali ich vplyv a 
zabránili možnosti ďalších pádov. Aj v Indii, kde kast 
z Brahmanov sa často stávala kňazská kasta, napriek všetkej ozvene 
spirituality vlastnej vyššej kasty, kšatrijov , vytrvalých a Budha - ako 
Zarathustra - bol askétom kráľovskej krvi. 

Je to len na Západe, so vzostupom semitského náboženstva a 
semitského ducha, že sa zdá, že rozvrat sa stal rozhodujúcim a 
nenapraviteľné z rôznych hľadísk. 

Primitívne kresťanstvo s transcendentalizmom svojich hodnôt 
vedie každého v očakávaní toho „Kráľovstva“, ktoré „nie je“. 
tento sveť“, s charakteristickou semitskou vôľou podriadenia sa Bohu 
a poníženie stvorenia, rozbilo „slnečnú“ syntézu spirituality a politiky, 
kráľovskej hodnosti a božstva, ktoré staroveký svet 
vedel. 

Vzaté samo osebe, vo svojom hlbokom pohédaní všetkými svetskými záujmami, 
Galilejská doktrína by mohla znemožniť nielen štát, ale aj 
samotná spoločnosť. Ale k zlyhaniu oživujúceho prameňa tejto doktríny 
- príchod „Kráľovstva“, v ktorom by sa vymenili všetky hodnoty 
a pokorní vznešení - prejavil sa duch a neústupnosť prvotného učenia: vznikli 
nové sily, aby nechali priestor v 
svet za to, čo „nie je z tohto sveta“. Došlo k normalizácii. 

Dosiahol sa kompromis. Semitskému živlu sa podarilo poraziť univerzálny 
symbol romantizmu. Katolícka cirkev, hybridná formácia, v ktorej prebiehala 
romanizácia, teda pohanstvo 

niektoré aspekty pôvodnej doktríny nezabránili „|Iunárnej“, 

kňazskú a ženskú predstavu o duchovnosti od zaujatia ústredného postavenia 
zároveň: atmosféra tých, ktorí „veria“ a „milujú“, ktorí 
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sú len synmi a služobníkmi „Boha“, ktorí odovzdávajú právo na suverenitu 
svojmu bratskému spoločenstvu (Matke Cirkvi). 
takpovediac gyneokokraticky. 

Stanovme tento bod bez pochybností. Kresťanstvo je jedna vec, 
Katolicizmus, ďalší. Kresťanstvo ako také, teda vo svojom primitívnom 
semitskom a revolučnom aspekte, je mystickou obdobou francúzskeho 
Včerajšia revolúcia a dnes komunizmus a socializmus. Kresťanstvo, ako 
katolícka cirkev, čiastočne preberá určité formy 
pohansko-rímska organizácia: niečo úplne protichodné, pretože 
tieto formy sa hodia k obsahu, systému hodnôt a presvedčenia, čo je v 
rozpore so „slnečným“ duchom rímskeho pohanstva, 
stavajú sa proti tomuto duchu. 

V tomto vnútornom rozpore spočíva príčina zlyhania hegemónskeho 
nároku Cirkvi, jej neschopnosti skutočne prevziať dedičstvo. 
toho, čo zničilo ázijsko-semitské povstanie: rímska imperiálnosť a 
univerzálnosť. 

Katolícka cirkev v skutočnosti nie je dostatočne pohanská až úplne 
zrušiť tento dualizmus: tak rozlišuje a oddeľuje duchovno 
doména od politickej, starostlivosť o "duše tvorí starostlivosť o ľudí. 
Potom sa márne snaží tieto dve časti opäť spojiť. Ocitne sa v predikcii 
bez východu. 

Postoj guelfov, ktorí odmietli uznať možnosť autonómneho 
sekulárneho štátu proti Cirkvi a požadovali úplnú podriadenosť Orla 
krížu, bol konzistentný. Ak by sa to však stalo, čo by zostalo 


Cirkev, ktorá jej mohla dovoliť, aby sa stále nazývala kresťanskou - k 


nárokovať si dedičstvo toho, kto učil odriekaniu, márnomyseľnosti 
svetské záujmy a prirodzená rovnosť ľudí ako otrokov Boha 
koho kráľovstvo nie je z tejto zeme? Ako to bolo možné 
zachovať si nadvládu a hierarchiu, ak nie tak, že v skutočnosti prijmeme 
pohanskú hodnotu úspechu, imanencie a rozdielu? To je čo 
sa stalo Cirkvi v jej zlatom veku, v stredoveku, keď a 
moment, galvanizovaný čiastočnou romanizáciou nordicko-germánskeho 
ducha, vyvolával dojem, že skutočne chce prijať všetky 
národov Západu v ekumenickej jednote. Ale toto bola Fata Morgana, 
niečo bez trvalej reality - v podstate len prezentácia problému vo forme 
riešenia, de facto riešenia 
protirečenie, ale nie de jure. 

Ale potom nezhoda zostáva nenapraviteľná, vtom Impériu 
ktorá je skutočne Impériou, nemôže tolerovať Cirkev nad ňou ako odlišnú 
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Organizácia. Impérium, ktorého nadvláda je čisto materiálna, môže určite 
nechať Cirkev spolunažívať s ňou a dokonca do nej vo veciach, ktoré 
sa týkajú starostlivosti o duchovné veci, v ktorých podľa hypotéz nie je 
záujem. Takéto Impérium, ako sme si povedali vyššie, je však pre nás len a 
zdanie impéria. Impérium je také len vtedy, keď ním preniká imanentná 
duchovnosť ale je zrejmé, že skutočné Impérium tohto druhu nemôže uznať 
žiadnu organizáciu, ktorá si nárokuje výsadu 
veci duchov. Zruší autorizáciu a nahradí každú Cirkev, 
staviac sa na svoje miesto čisto a jednoducho ako pravá a jediná Cirkev: v 
tak či onak, vedome alebo nevedome, dôjde k návratu 
k pohanskej a árijskej koncepcii, k solárnej syntéze kráľovskej a 
kňazstvo, do "Sacrum Imperium. 

Ak sa pozornejšie zamyslíme nad imperiálnou ideou, ktorá sa presadila v 
stredoveku proti cirkvi, predovšetkým vďaka 
Hohenstaufen, môžeme si všimnúť presne toto: neexistuje žiadne časové 
moc v rebélii proti duchovnej autorite, ale skôr boj medzi dvoma autoritami 
rovnakej duchovnej povahy, pričom každá si nárokuje 
nadprirodzený pôvod a osud a univerzálny a nadpolitický zákon. 
Na jednej strane sa v Impériu, aj keď nie bez obmedzení a kompromisov, 
vracia pohanská myšlienka božského Kráľa, posvätného vládcu, lex. 
animata in terris, živé centrum vzťahov transformačných vojnových fides, 
zosobnenie mužného a hrdinského pólu ducha. Zapnuté 
na druhej strane to, čo v Cirkvi existuje, je princíp duchovný 
kastrácia a kňazská"! pravda, lunárny pól ducha, ktoré hľadajú 
bezohľadne akýmkoľvek spôsobom podporovať a žehnať otrokom a 
obchodníkom v ich vzbure proti Impériu (komúnam) a brániť 
jeho obnovenie, aby si mohol zachovať svoje prvenstvo. 

V boji medzi týmito dvoma veľkými myšlienkami máme, ako sme povedali, 
posledný duchovný blesk Západu. Potom fáza uvoľnenia a 
nasledovala progresívna secesia/ Keby sa napokon moderný štát urobil sám 
autonómne od Cirkvi, stalo sa to len preto, že odmietla 
od duchovného a univerzálneho princípu Impéria k pluralitnému a plebejskému 
princípu „národa“: pretože sa zabudlo na to, čo znamenala „roy-alty“ v 
tradičnom zmysle: pretože nevedel, že 
politický problém je neoddeliteľný od náboženského problému a trvalo 
žiadny záujem o každú otázku, ktorá presahuje materiálne záujmy a 
nároky príslušných rás a národov: opustenie poľa 
všetky zásahy humanizmu a takzvanej „slobody myslenia“, 
bola zredukovaná len na dočasnú moc. Tým sa dostávame do súčasnosti 
horizontov, v rámci ktorých vidíme na jednej strane v podstate svetský a 
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anti-aristokratický štát, vyčerpávajúci sa vekonomických, vojenských a 
administratívnych problémoch, v skutočnosti odmietajúci akúkoľvek autoritu v 
záležitostiach ducha a na druhej strane lunárne náboženstvo, roztrhané schizmou, 
ktoré sa nezaujímalo o politike a zredukoval sa v podobe katolíckej cirkvi na akési 
veľké medzinárodné združenie veriacich, ktoré je schopné len hlúpeho paternalizmu, 
ktorý je vyjadrený vo forme okázalého a zbytočného záujmu o spásu ľudu. z ktorých 
každý ide svojou vlastnou cestou, už nesledujúc žiadne náboženské impulzy - alebo 
pre spásu "duší" - ktoré všetky stratili vnútorný, živý, konkrétny, mužný zmysel pre 
duchovnú realitu. 


Tento stav vecí už nemôže vydržať - alebo aspoň tí, ktorí chcú vážne hovoriť o 
recitovaní, tí, ktorí sa nechcú vrátiť k ničomu, čo si ironické príslovie „ Plus ca change, 
plus cest la meme“ zvolilo. “, platí, už nesmie dovoliť toto zrieknutie sa, toto trápenie. 


Z krízy západného sveta vedie len jedna cesta, a to prostredníctvom obnovenia 
absolútnej syntézy dvoch mocností, politickej a posvätnej, kráľovskej a duchovnej, 
na základe árijsko-pohanskej vízie sveta a sveta. zárodok vyšších foriem prospechu, 
života a individuality - ako začiatok novej univerzálnosti. 


Nech nás nikto nekarhá za anachronizmus. Rovnaký duch môže byť vyvolaný 
aj viných formách. Že sa dá prekonať sekulárny úpadok politickej idey, že štát môže 
opäť získať nadprirodzený význam a predstavovať vrchol víťazstva nad chaosom - 
to je ústredný bod. 


Sme chorí až na špinu abstraktnej „religiozity“ a politického realizmu. Tento 
paralyzujúci protiklad musí byť prelomený v mene nášho znovuobnovenia a tradície. 


Protestantská deviacia 
a naša protireformácia 


Už sme spomenuli, že mesiášsko-galilejská doktrína podľa svojho pôvodného 
charakteru vôbec nemala za cieľ nastoliť novú formu spoločenského života, ba ani 
náboženstva. Malo to čisto anarchický, antisociálny, porazenecký charakter, 
podvracajúci každý racionálny poriadok vecí. Obsedantne ním prestupovala jediná 
obava: spása duše jednotlivca tvárou v tvár údajne bezprostrednému príchodu 
„Kráľovstva Božieho“. 


Ale keď vyhliadka na toto „Kráľovstvo“ ustúpila a nakoniec zmizla, sily 
zamerané na túto nádej padli na seba a vytvorili 
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svoj individualistický aspekt prešlo semitské náboženstvo na jeho socialistický 
aspekt. Cirkev , spoločenstvo veriacich, chápané ako neosobné a mystické 
médium sformované zo vzájomnej potreby - potreby 
láska, potreba slúžiť, potreba komunikovať, potreba vzájomného 
uznanie a vzájomná závislosť životov každý nedostatočný 
v sebe - nahradil v každej duši realitu chýbajúceho "Kráľovstva 
Bože. 
Je potrebné jasne rozlíšiť cirkev, ktorej sme 
teraz povedané, z toho, čo by sa potom stalo katolíckym cirkevným 
Organizácia. Táto organizácia vznikla postupnou romanizáciou r 
ecclesia v primitívnom zmysle, ktorej duch do istej miery to 
zradený a ktorého semitská časť bola udusená prostredníctvom hierarchicko- 
chického princípu autority a symbolického rituálneho korpusu. Dôležité je tu 
však porozumieť jej prvotnej realite eklésie prvých kresťanských spoločenstiev, 
ktoré vyšli na povrch, keď 
prestáva priamy vplyv Ježiša a pocit bezprostrednej blízkosti 
„Kráľovstvo“ zmizlo. V tých časoch nachádzame zárodok tej sily, ktorá 
by viedli k typu modernej euroamerickej spoločnosti. 
V Impériu bol princíp: hierarchia, forma investitúry hore. 
V kresťanskej cirkvi to bolo: rovnosť, bratstvo. V RÍŠI 
existovali personalizované vzťahy závislosti: existovali personalizované vzťahy 
závislosti: boli páni a boli 
otroci. Vo svojich najkompletnejších podobách existoval systém kást. V 
cirkev, tieto vzťahy sa odosobnili: existovalo puto o 
rovné bytosti, bez vodcov, bez rozdielu triedy tradície, 
držané pohromade len vzájomnou závislosťou a identickou potrebou 
duša. Inými slovami, vznikla socialita, forma čistého sociálneho života, 
zostať spolu v niečom kolektívnom, v rovnostárskej solidarite. 
A ako sme povedali, duch sa ukázal ako ničiteľ ducha. 
A teraz sa dostávame k reformácii. Reformácia je 
veľký pád severského ľudstva: je to degenerácia, prevrátenie 
do negatívneho a semitského, tej sily, ktorá oživila 
boj za RÍŠU proti rímskemu jarmu. V ideáli Ho-henstaufen nachádzame v 
skutočnosti tie princípy slobody, nezávislosti a individuality, ktoré sú 
charakteristické pre originál. 
étos germánskych akcií. AŽ na to, že tieto hodnoty sú v súlade s 
hierarchický ideál, zviedol duchovný boj počas stredoveku: 
vzniesli nárok na vyššiu hierarchiu, slnečnejšiu, mužnejšiu a 
dokonalejšie než čokoľvek, čo mohla Cirkev ponúknuť ako kompromis. V 
reformácii máme presný opak: tu, tieto 
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rovnaké severské sily sa oslobodili z otroctva Ríma, len aby 

zároveň kupuje tie zvyšky hierarchickej autority, romantizmu a univerzality, 
ktoré ešte ponúkala Cirkev, cez to došlo k resuscitácii práve tých síl, ktoré 
vytvorili 

prvé kresťanské spoločenstvo a život eklézie . V reformácii 

máme návrat primitívneho kresťanstva, práve v ňom pomalší, „socialistický“ 
aspekt, na rozdiel od rímskeho aspektu charakteristického pre 

cirkvi. Protestantská neústupnosť ukončila katolícky kompromis, aj keď nie 
v prospech cesty späť do ríše, ale skôr 

smerom k antiimpériu. 

Napriek všetkému sa germánske národy stále zachovali vo vnútri 
dedičnosť ich krvi, príliš veľa severských faktorov na prevrat 
byť pre nich osudným. Medzi germánskymi národmi, viac ako medzi 
ostatnými, bol napriek schizme schopný cisársky a takmer feudálny režim. 
udržať sa, ako aj živú citlivosť pre mužné a severské 
hodnoty cti, lojality a hierarchie - až do nedávnej doby, 
až do vypuknutia svetovej vojny [I. svetová vojna]. 

Medzi anglosaským ľudom nadobudli veci úplne inú podobu, najmä po 
tom, čo sa z náboženskej revolty stala politická revolta, keď humanizmus a 
osvietenstvo priniesli svoje ovocie: po princípe 
autorita upadla najskôr v duchovnej oblasti, potom v sociálnej oblasti, 

a nakoniec v morálnej oblasti a v podstate kvasu a hniloby 
od jakobínskej revolúcie zasahujúcej do sveta. 

V takomto kontexte vlastne vidíme, ako reformácia - pôvodne a 
náboženská revolúcia - priniesla hlbokú zmenu polit 
samotná myšlienka. Oslobodením svedomia spod rímskej autority sa to zoznámilo 
a imanentizoval Cirkev, vo viac-menej sekularizovanej politickej realite 
aktualizoval primitívnu cirkev. 

Naprieč reformáciou bola vyššie uvedená hierarchická forma nahradená 
slobodné združenie veriacich, oslobodených od zväzkov autority, pričom 
každý sa stal anarchicky sudcom sám o sebe a 
zároveň rovnaký ako všetci ostatní. Inými slovami, bol to začiatok európskeho 
„socialistického“ úpadku: v opozícii k imperiálnemu 
ideálne, protestantské náboženstvo otvorilo cestu k forme organizácie 
závisia nie od vodcov, ale od skupiny samostatných jednotlivcov, 
organizácia prichádzajúca zdola a vyčerpávajúca sa v neosobnosti 
vzťahy, čisto kolektívna, samosprávna a sebaospravedlňujúca realita. 


Tento proces rýchlo pohltil anglosaské národy a 
aj dnes inklinuje ku „katolicite“ alebo univerzálnosti, čo je vrozpore s oboma 
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Rímska a stredoveká cisárska katolíckosť a to, čo bolo v užšom zmysle charakteristické 
pre samotnú Cirkev. Len v rámci každého jednotlivého národa odstránila rozdiel medzi 
jednotlivcami v čistom sociálnom zväzku ich zlúčením, takže tiež mala tendenciu 
odstraňovať rozdiely a privilégiá každého jednotlivého národa tým, že ich všetkých 
nahradila v rovnakej pozícii vanonymnom univerzalizmus ideálu „Ligy národov“. Zároveň 
sa religiozita stále viac poľudšťovala a stále viac sa stotožňovala so socialitou. Najnovšie 
orientácie na „náboženstvo práce“ a rastúca prevaha osobného záujmu a rigidného 
moralizmu nad akýmkoľvek iným ideálnym a metafyzickým záujmom v protestantských 
krajinách to dokazujú. 


Na záver: Reformácia uprednostňuje konzistentný postoj, oddeľuje kresťanský 
aspekt (v jeho umiernenej forme idey obyčajného združovacieho života) od jeho kresťansko- 
pohanského jadra znázorneného v katolíckych krajinách a realizuje odlišný typ štátu: 
demokratický štát, protiimpérium, samospráva más, suverénna sama nad sebou, spolu 
so súčasným vyrovnaním jednotlivcov do anarchickej, acepálnej solidarity, s vystupovaním 
vládnych sluhov sluhov ako obyčajných „zástupcov“, závislých na zodpovednosti voči 
masám - namiesto toho, aby boli zodpovední sami voči sebe ako nadriadení vodcovia, aby 


zostali princípom absolútnej autority. 


Prirodzene, nie je tu zahrnuté všetko. Sekularizovaná rekonštitúcia eklézie 
podzemnými prostriedkami opäť evokuje semitský prvok a protestantské krajiny sú tými, 
v ktorých sa kapitalizmus a plutokracia rozvinuli vo svojich najdôležitejších formách: v 
ktorej v zákulisí demokratickej „slobody“ žne všemocný Žid, majster síl a ľudia sveta 
znesväteného financiami bez štátnej príslušnosti. Keď sú spolu, oznamujú posledný pád, 
zrod čistého kolektívu, v súlade s proletárskym mýtom o „tretej internacionále“ a 
prorockou misiou Sovietov. 


Sme teda konfrontovaní s rozhodujúcim „buď-alebo“. 

Je zbytočné bojovať s účinkami bez toho, aby sme poznali vzdialené a tajné príčiny, 
z ktorých pochádzajú. Je zbytočné uvažovať o politickej reakcii akejkoľvek účinnosti, ak 
nie je zakorenená v zodpovedajúcej duchovnej revolúcii. 

Cirkev je niečo na polceste. Cirkev je pre nás príliš malá. 
Potrebujeme oveľa viac. Potrebujeme skutočnú protireformáciu. A táto protireformácia 
bude spočívať v návrate k pôvodnému árijskému étosu, k čistým silám nordicko-rímskej 
tradície, imperiálnemu symbolu Orla. 
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Toto je prvá obnova. Bude to otázka času, ale naše národy sa musia rozhodnúť: 
buď sa stanú v skutočnosti obeťami zbližujúcich sa síl protestantizmu a judaizmu, 
ktoré sa definitívne organizujú na republikánskom a demokratickom type anglosaskej 
spoločnosti, zvoliť si náboženstvo imanentné spoločnosti, kde sa duchovno stáva 
prostriedkom k časným naplneniam, ktoré vyvrcholia v službe ahrimanskej mystiky 
„Kolektívneho človeka“ bez tváre - alebo musia reagovať a zaviazať sa k obnove a 
obnove, t. revolúcia opačným smerom, čím sa dovršuje ideál druhého štátu. 


Keďže protestantská revolúcia prekonala katolícky kompromis a priviedla 
Západ späť do foriem a hodnôt demokratickej spoločnosti, musíme proti reformácii 
prekonať ten istý kompromis, ale aby sme potvrdili inú možnú alternatívu : to, čo 
bolo oznámené v boji Ríše o Svätú ríšu rímsku. Na základe integrálnej nordicko- 
rímskej obnovy musíme vytvoriť štát, ktorý je nový a zároveň starobylý, podporovaný 
hodnotami hierarchie, organizácie zhora, aristokracie, nadvlády a múdrosti — tj. tými 
imperiálnymi hodnotami, ktoré mala Cirkev vo svojom najlepšom období do určitej 
miery požičaná a ktoré po neúspechu samotnej Cirkvi —- v priebehu dvojtisícročného 
experimentu - musia byť presadzované jasne, bez akéhokoľvek maskovania alebo 
zmierňovania. ľudí, ktorí sa nehanbia za svoju prvotnú šľachtu, ktorí vo svojej 
vernosti pôvodným silám vznešenej árie , svojej uranovo-slnečnej spiritualite a 
svojim hrdinským symbolom proti celej socializovanej a semitizovanej Európe v 
úpadku, by sa konečne mohli odvážiť, ako to robíme my, vyhlásiť sa za pohanský 
imperializmus. 


Vôľa k hierarchii 

Ďalej, keď budeme hovoriť o koreňoch európskeho zla, budeme mať 
prostriedky na to, aby sme si spomenuli na princípy, ktorými možno pragmaticky 
dosiahnuť potrebnú protireformáciu. 

Teraz sa chceme krátko zastaviť pri špeciálnom bode: o zmysle princípu 
hierarchie, predpokladaného pre novú ideu štátu. Tu na proklamáciách a 
programoch strán nezáleží: dôležité je to, čo sa robí, nie to, čo sa hovorí: dôležitý je 
len rozhodujúci impulz, dostatočne silný na to, aby zmietol zvyky, ktoré sú súčasným 
mužom vrodené a ktorými sú stále ovládaní, aj keď ich ústa a myseľ tvrdia opak. 
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Dnes ľudia veľa hovoria o hierarchii - no zároveň 
stále robia ústupky voči buržoáznemu a anti-aristokratickému pohľadu, ktorý je v 
presnom rozpore s týmto konceptom. 
Prirodzene, v prvom rade by sme sa mali zbaviť všetkých zvyškov demokracie 
a „reprezentatívneho“ systému a všetkého, čo sa akýmkoľvek spôsobom podieľa na 
„socialistického“ a kolektivistického ducha. Každý vzťah by sa mal posilniť, 
oživený a virilizovaný prostredníctvom postoja bojovníka, lojality, čestnosti, 
a mužný zápal pre službu. To fides, ktorý bol jedným z najstarších božstiev 
pohanského Ríma a o ktorom Livius povedal, že rozdiel medzi Rimanmi a barbarmi 
spočíva v jeho vlastníctve: že 
fides, ktorý sa nachádzal vindickej bhakti, a voddanosti, ktorá 
iránski bojovníci zasvätili nielen svoje činy, ale aj ich samotné 
myšlienky a vôle ich zbožšteným náčelníkom - našli sa aj také fidesis ako napr 
duchovný tmel v jednotlivých feudálnych politických jednotkách a v ich prepojení 
na unum guod non est pars, v superpolitických a 
posvätné centrum stredovekej ríše. 

Takýto fides potrebujeme aj dnes a najmä dnes. 

Hrdosť podriadených na službu svojim nadriadeným treba znovu prebudiť. 
Služba musí byť znovu prebudená ako sloboda a ako prekonanie, 
takmer ako premieňajúca obeta, ktorá neponižuje, ale povznáša všade, vo 
vojnových, ako aj mierových záležitostiach, najmä 
ako vo všeobecnosti. 

Na duchovnom základe musí vzniknúť štruktúra, ktorá prebieha kolmo od 
vyššieho k nižšiemu, v ktorom by bolo veľa 
lúče jedného centra a zase centrá jednoty nižších rádov, 
zhromaždili ako vojaci okolo svojich dôstojníkov. 

Z takéhoto systému prirodzene vyplýva nevyhnutnosť vytvorenia 
elity - elity v skutočnosti a nielen podľa názvu, medzi ktorými autorita nie je 
založené na pozícii, ale na pozícii na autorite - a tá druhá vo svojom 
obrat, na skutočnú prevahu. Každá hierarchia, ktorá je založená na iných 
predpokladoch, ako sú tieto, nie je vskutočnosti nič iné ako zdanie hierarchie. 
opak hierarchie: násilný a umelý výtvor, ktorý sa skrýva 
sám o sebe princíp nespravodlivosti a teda anarchie. 

Na druhej strane musíme zachovať, že hierarchia nesmie byť 
akýmkoľvek spôsobom sa vyčerpáva v rovine toho, čo sa dnes nazýva „politika“. 
Skôr politika - ako tá ekonomická, priemyselná a administratívna časť 
štát, ktorý vytvára rovnováhu v materiálnom zmysle - 
by sa mala podriadiť hodnotám nadradeného charakteru, aby sa 
slúžiť ako prostriedok na dosiahnutie cieľa. Myšlienka kvalitatívnej diferenciácie re- 
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si vyžaduje rozpracovanie množstva nadpolitických rovín, ktoré vlastne zodpovedajú 
rôznym formám života a záujmov, a práve preto sú vhodné udeliť lídrom tú pravú a 
nespochybniteľnú autoritu, ktorú nemožno položiť do účinnosti s čímkoľvek, čo je 
podmienené časovým a kontingentným. 


Prirodzene, tento ideál zahf ňa nielen potvrdenie pojmu a práva šľachty, ale aj 
monarchie. Vtomto ohľade je v Európe len prázdne miesto, či už hovoríme o 
republikánskych štátoch, alebo o štátoch, ktoré sú nominálne stále monarchické, 
alebo o štátoch vybudovaných diktátormi (ktorí z tradičného hľadiska nie sú ničím 
iným ako tribúnmi ľudia). Tam, kde monarchia stále existuje, sa stala prežitkom, 
nemým symbolom, funkciou, ktorá stratila svoj skutočný zmysel a je odrezaná od 
reality. Je to lepšie ako nič - ale od tých, ktorí sú nielen menom, ale aj duchom 
kráľovskej krvi, by bolo treba žiadať odvahu, aby už ďalej netolerovali kompromisy 
a neisté ústupky, znamenalo by to požadovať pohfdanie kráľovskými dôstojnosťami, 
keď teraz nezodpovedajú ničomu alebo takmer ničomu - alebo sa rozhodne vrátiť 
ako centrum a hlava štátu, rozdrviť „legálne“ uzurpácie nedávnej doby a urobiť sa 
opäť, vabsolútnom a transcendentnom zmysle, vodcovia ľudu. 


Všade tam, kde bola monarchia v rukách, ktoré už neboli schopné držať meč a 
žezlo, bola porazená intrigami davu Židov a obchodníkov, musí byť obnovená. Všade 
tam, kde silou zotrvačnosti ešte existuje, musí byť obnovená, posilnená a dynamická 
ako organická, centrálna a absolútna funkcia stelesňujúca súčasne silu sily a svetla 
ducha v jedinej bytosti, ktorá je skutočne aktualizácia celého národa a zároveň bod, 
ktorý presahuje všetko, čo je podmienené zemou a krvou. Až potom budeme mať 
právo hovoriť o Impériu. Ak sa monarchia znovu prebudí do slávnej, posvätnej, 
metafyzickej reality, vrchol vojensky usporiadanej politickej hierarchie - monarchia 
zaujme miesto a funkciu, ktorú kedysi mala, pred jej uzurpáciou časťami kňazov. 
kasty. 


Prirodzene, pred dosiahnutím skutočného tradičného ideálu na tejto trase je 
cesta dlhá. Navyše sme dosť jasne vyjadrili, že by sme si nemali myslieť, že toto 
stotožnenie dvoch mocností sa obmedzuje na rétorickú prozopeiu alebo na 
poverčivé zbožšťovanie nejakej bytosti jednoducho preto, že náhodou zastáva 
najvyššiu úroveň v čisto materiálnej organizácii — ako sa to stalo v minulých 
dekadentných obdobiach, v rôznych prípadoch teokracie. Namiesto toho trváme na 
presadzovaní skutočnej syntézy, 
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kde spiritualita nie je slovom, ale skutočnou pozitívnou realitou 
sebapremeny, ktorá, keď sa dosiahne, kladie medzi niektoré bytosti a 
masu iných ľudí prinajmenšom takú vzdialenosť, akú táto masa 
predpokladá, že existuje medzi ňou a zvieratami. Nechceme používať 
výraz „nadčlovek“, taký zdiskreditovaný a rétorický ako v súčasnosti, 
ana druhej strane môžeme dúfať, že nám porozumie len veľmi málo 
a väčšina nepochopí, keď sme hovorili o zmysle práva zasvätenia, 
ktoré vmnohých starovekých štátoch - keď dynastie „už božskej krvi“ 
neboli prítomní - potvrdili odovzdanie politickej moci. Vkaždom 
prípade musíme trvať na tom, že tento odstup vodcov je 
neredukovateľný na čokoľvek „morálne“, „ideálne“, „náboženské“ 
alebo na akúkoľvek inú ľudskú alebo neľudskú hodnotu, ale pozostáva 
takpovediac z odlišná kvalita bytia, dosiahnutá podstatnou premenou 
vedomia. 

Preto tvrdíme, že táto skutočná a konkrétna nadradenosť bude 
dávať význam pojmu „spiritualita“ a bude musieť byť postavená ako 
centrum, z ktorého bude vychádzať dôstojnosť, kvalita a skutočná 
funkcia licenčných poplatkov. Zase to bude dokázané v Impériu - 
podľa árijsko-pohanskej tradície, pre ktorú boli králi kráľmi vďaka 
„ohňu“ priťahovanému z nebies - hvaerno - ktorý ich vložil a urobil 
ich nesmrteľnými. a zabezpečil im víťazstvo. 

Takto by bolo prítomné centrum transcendentnej stability, 
„suverenita“, princíp každej inej hierarchie, jadro každej lojality, každej 
cti v službe a každého hrdinského činu, najúžasnejšia sila rovnováhy 
zhora. . 
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Skutočný liberalizmus 


Základným a zdravým základom musí byť organická myšlienka 
nový štát. 

V predchádzajúcej kapitole sme sa zmienili o tom, ako konkrétny pojem 
organizmus je v protiklade k organizmu zlúčeniny , ktorá je formou 
zostava atomisticky voľných prvkov, držaných pohromade len pomocou an 
neosobné, abstraktné puto, ktoré sa nenachádza v žiadnom vyššom princípe, 
ani na základe skutočnej a podstatnej odlišnosti prvkov samotných. A dodali sme, 
že opozícia medzi imperiálnym ideálom 
a liberálno-demokratický ideál je rovnaký ako ten, ktorý existuje medzi organizáciou 
a zložením. 

Náš imperializmus vyžaduje univerzálnosť a jednotu, ale nie niečo abstraktné, 
charakteristické pre neosobný zákon alebo pre neskutočnú „kolektívnu vôľu“ a 
internacionalistický a pacifistický rozklad, aj keď 
ktorá je konkretizovaná v realite nadradeného jednotlivca a v ktorej 
zmysel pre transcendentno je ekvivalentný princípu diferenciácie a organizácie. 


Náš imperializmus samozrejme presahuje nacionalizmus: ale, zatiaľ 
demokratický supranacionalizmus je prebudením a podriadením sa národnej 
afirmácii, promiskuitne spojenej s mnohými ďalšími národnými 
Tvrdenia, cisárska a rímska supernárodnosť je národná afirmácia, ktorá sa 
prostredníctvom skupiny vládcov opätovne potvrdzuje. 
mimo seba v syntéze nadradenej ako jemu, tak aj ostatným národom, 
ktoré si berie späť pod seba. 

Aj keď sa to môže zdať zvláštne, v základe nášho imperializmu sú 
hodnoty, ktoré sa navyše javia ako predpoklady pre liberálne formy 
demokraciu. Hodnoty slobody a nezávislosti stoja v skutočnosti na 
centrum najlepších árijských tradícií. Šľachtic, podľa 
prvotná germánska tradícia a zmena v jej organizácii 
stredovekých civilizácií, bol ekvivalentom slobodného človeka. Prvý Riman 
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Ústava je založená na myšlienke patres, kňazov, vodcov a najvyšších sudcov svojich 
národov, ktorí sú slobodní ako toľko svetov v rámci jedného sveta. Fridrich II. povie: 
„Som kráľ, pokiaľ som slobodný." - Slovom identický, duchom radikálna opozícia. 


Rozdiel spočíva v tom, že vliberalizme tieto hodnoty presadzuje rasa otrokov, 
ktorá sa neodváži myslieť a chce ich založiť v prospech jednotlivcov a v jednotlivcoch, 
ale namiesto toho ich nelegitímne a rovnostársky posúva do „spoločnosti“. a „Ľudskosť“, 
kde strácajú svoj prvotný význam a menia sa na omyly. 


Počuť to povedané - podľa prvého zo svojich „nesmrteľných princípov“ - táto rasa 
ustanovila vek slobody. V skutočnosti z toho nič nie je. Nevedia, čo znamená sloboda. 
Ak by to urobili, navyše by vedeli, že túžiť po slobode je to isté ako túžiť po Impériu. 


Pozorujme presnejšie. Sloboda netoleruje kompromisy: buď sa presadzujú, 
alebo nie. Ale ak sa tvrdí, je potrebné to presadzovať úplne, bez strachu - teda je 
potrebné presadzovať to ako nepodmienenú slobodu. 


To zahf ňa úplne každého, kto tvrdil, že slobodný človek sa môže nazývať jediným 
jednotlivcom. Viaceré slobodné bytosti sa môžu navzájom iba obmedzovať a popierať 
- pokiaľ teda nepredpokladáme, že v híbke každej z nich existuje zákon, ktorý reguluje 
ich konanie podľa akejsi vopred stanovenej harmónie. 


Keďže zákon neprestáva byť zákonom len preto, že je vnútorným zákonom, a 
navyše, keďže tento zákon je podľa hypotézy niečím, čo presahuje vedomú silu každého 
jednotlivca, vtomto prípade tiež existuje len zdanie skutočnej slobody. 


Stojíme teda pred touto alternatívou: buď zlyhať v požiadavke, zmeniť jej hodnotu, 


teda odoprieť slobodu, aby mnohé, individuálne, atomistické slobody zostali skrotené, 
zmechanizované, vo vzájomnom sebaobmedzovaní (liberálny demokratizmus), to 
znamená zostať neústupne pevným, aby vytvoril ideál bytosti, ktorá sa prostredníctvom 
vnútornej nadradenosti prestáva predstavovať jednu silu medzi mnohými inými vtom 
dynamickom systéme, ktorým je sociálna realita, sa realizuje v tom, čo ako odstrašujúce 
baník zákona tej istej reality, je oslobodený od zákona: ktorí budú teda zákonom a 
autoritou len pre ostatných. To znamená, že toľko reality, koľko má sloboda, má aj 
Impérium. 


Táto ríša musí byť koncipovaná pomocou analógie tela, ktoré sa stalo jednotou 


pod dominantnou syntézou duše. Jednota, ku ktorej sa takéto telo zbližuje - na rozdiel 
od tela bez duše - je vyššia 
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princíp, ktorý má svoj začiatok a koniec v sebe: ktorý nie 
žiť pre potreby tela, ale namiesto toho telo slúži ako jeho nástroj: 
a ktorý nie je produkovaný telom, ale naopak, vtom zmysle, že 
duša je konečným cieľom, hlbokým organizačným princípom tela 
seba, bez ktorej by sa tá druhá rozpadla (Aristoteles). 

Analogicky povieme, že Vodca, ten nositeľ hodnoty 
slobody, nebude len zástupcom más (demokratická téza), neosobným symbolom 
mýtickej sebaorganizácie, 
ktorých sú tieto masy už schopné, ale práve naopak: the 
masy by dostali poriadok a formu len vďaka tejto nadradenej sile 
kvalitatívne odlišné od ostatných, ktoré majú tendenciu ťažko vyjadrovať. A táto 
sila, ktorá ich ani zďaleka neprežíva, by sa podriadila 
záujmy más k tým širším obzorom, ktoré ona jediná môže 
určiť: bez uznania práva kohokoľvek udeliť sankciu 
jeho zákon, ktorý nie je zákonom, pretože je spravodlivý, ale ktorý je spravodlivý preto, že je 
zákona a jeho práva (v výraznom rozpore s demokratickými princípmi 
ľudové sankcie a oddanosť guvernérov abstraktným „zásadám“ alebo tomu, čo sa 
predpokladá v spoločnom záujme). Inak 
najvyšší vodca by nebol slobodnou bytosťou, ale skôr popredným z nich 
služobníci, nie duch, ale hlas tela. 

Žiaľ, dnes už nikto nevie, čo je sloboda, nie 
človek sa odváži domýšľať to až do základov. Žiaľ, dnes už takmer nie 
človek už vie, ako rozkazovať, alebo ako poslúchať. Riziko absolútnej zodpovednosti 
a absolútnej oddanosti oboje úplne zmizlo zoči-voči priemernosti mechanizovanej 
kolektívnosti. 

A ľudia sa odvážia ospevovať dobu slobody a liberalizmu, chváliť sa zrušením 
otroctva, bez toho, aby pochopili, že 
namiesto toho môže sloboda existovať len vtedy, keď sú proti nej páni 
otroci, keď existujú hrdí vodcovia a masy, ktoré odvážne a veľkoryso vkladajú svoje 
životy a svoj osud do svojich rúk: bez pochopenia, že len rasa otrokov si mohla želať 
zrušenie 
otroctvo, rasa otrokov, ktorá zostala taká, aj keď reťaze mali 
boli rozbité a hierarchie rozbité - pokiaľ to potrebujú 
lebo otroctvo a závislosť vytvorili nových a oveľa hroznejších tyranov: na jednej 
strane semitského sudcu-Boha prozreteľnosti a milosti, a 
na druhej strane zlato a „verejná mienka“ - nástroje židovského sprisahania, 
fetiš socializovaného, neosobného práva a moralistickej neznášanlivosti 
protestantských národov, všemocný muž z más boľševizmu. 
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Hierarchia založená na moci. Dobytie štátu 


Základný koncept pohanského a „slnečného“ pohľadu na svet 
je, že duch je sila a sila je duch, v súlade s nerozpustnou syntézou. 


Preto, keď sa vrátime k našim prvým úvahám, bez váhania vyhlásime, 
že mierou slobody je moc. 

Ako duša - vktorej, podľa analógie použitej predtým, 
rôzne časti a funkcie majú svoj účel, ale duša má svoje 
účel sám o sebe - zvažuje podmienky a obmedzenia pochádzajúce z 
telo ako nedokonalosti a nesmie ich tolerovať, ale snažiť sa ich prekonať 
dokonalým majstrovstvom v organizme úplne tvárnom 
ducha, tak sa Vládca bude správať s ohľadom na rôzne podmienky 
typické pre masy, alebo nadradenú rasu vzhľadom na druhú 
rasy, ktoré musí organizovať do univerzálnej jednoty. 

Slobody Vládcu sa preto rozšíria tak ďaleko, ako má 
moc vykonávať, čo chce, "Zodpovednosť" - vkaždom ohľade - 
dáva zmysel len vtedy, keď je akcia neúspešná alebo je prítomná vyššia 
moc. Ak takúto moc zlyhá, stratí navyše právo, ktoré bude 
odovzdať tomu, kto vie znovu presadiť svoj vlastný zákon nad a 
proti akémukoľvek inému. Takže tá hierarchia nebude niečo dané, ale 
skôr úloha: nevznikne jej zhodou s abstrakciou 
transcendentného zákona dobra a zla, spravodlivosti a nespravodlivosti, 
ľudskosti, národnosti alebo tradície v užšom a empirickom zmysle 
zmyslu, ale namiesto toho pôjde o presné vsadenie sa do vzťahu, 
vyváženie, podriadenie sa alebo podriadenie sa konkrétnym silám, aby 
sme preniesli, kto je viac či menej hodný určitej úrovne hierarchie. my 
trvať teda na skutočnosti, že Impérium bez moci - a 
s ním vrchol slobodnej bytosti - nemá základ: a kedy, ak 
dokonca existuje, existovala by podmieneným a neistým spôsobom na základe 
nie na vlastnej sile, ale na slabosti a zbabelosti niekoho iného. 


Po týchto tvrdeniach však musí bezprostredne nasledovať vysvetlenie 
toho, čo presne rozumieme pod pojmom moc, bez ktorej by 
určite vyvstávajú nejasnosti, ktoré by vtomto kontexte nemali žiadny 
dôvod. 

V prvom rade chceme zdôrazniť, že pre nás moc nie je vôbec dôležitá 
znamená čisto fyzickú silu, a to domínium a Impérium nie sú 
vôbec stotožnený s násilím a zneužívaním, ktoré môže spôsobiť 
to znamená. O to viac je potrebné to objasniť, keďže mnohí 
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urobiť tento zmätok umne, aby bolo možné následne ťahať 
z najzakázanejšej rétoriky ad hominem proti „ľudskej beštii“, 
„ homo hominis lupus“, „neľudskí vládcovia“, „tyrani“ atď. Násilie 
je príliš málo. Moc nie je násilie, pokiaľ vyjadruje obyčajné „pieskovanie 
proti“ (a teda vrovnakej rovine), a nie „postavenie sa nad“. Predpokladať a 
odvodzovať svoj zmysel a opodstatnenie z re-vzdorovania - teda 
predpokladať, že iná vôľa mu môže vzdorovať - obviňuje 
vonkajší, polemický, podmienený, a teda nie skutočne hierarchický a 
dominantný vzťah. Slobodné telo sa nepohne násilím, ani 
otriasol bonmotom , kto je skutočne schopný, nepozná násilie. On má 
nepotrebuje to, pokiaľ nemá protiklad a svoju autoritu vnucuje priamo, 
neviditeľne a neodolateľnosť na základe svojho vnútorného, individuálneho 
nadradenosť voči tým, ktorým velí. 

To všetko z absolútneho hľadiska. Nemáme však na mysli 
popierať každú užitočnosť násilia, ale len povedať, že to stále nie je pravda 
moc, môže to byť nevyhnutné zoči-voči neživým strnulostiam, ktoré nemôžu 
byť premožený inak než zlomením, môže byť opäť potrebné v 
pôsobenie prvej priamej organizačnej značky v chaose rôznych prevažujúcich 
materiálnych síl, napriek tomu zostáva rudimentálnym a 
provizórnej fáze. 

Môžeme sa o tom presvedčiť aj tým, že za podpory uvoľnených a 
dostatočne živých síl možno dospieť k 
hlava mnohých, ak nie všetkých: no napriek tomu je určite nevyhnutné, 
aby sme tieto najprv vedeli rozpútať a potom riadiť. 
sily, niečo, čo sa nedá dosiahnuť čisto fyzickou silou, 
ale skôr silou presviedčania alebo sugescie. 

To nás teda privádza do jemnejšej roviny, kde akcia a 
kontrola sa vykonáva prostredníctvom myšlienok. Myšlienky - majte na pamäti - 
nie sú chápané ako abstraktné pojmy, ale skôr ako mocenské predstavy, ako mýty v 
Soreliovský zmysel, to znamená princípy aplikované na úlohu prebúdzania 
energií, hnutí a sociálnych prúdov prostredníctvom rôznych morálnych 
alebo emocionálnych návrhov, plus návrhov viery, tradície atď., ktoré sú 
schopné uplatniť na omši. Ale tu musia byť dva základné body 
pevne v mysli. V prvom rade musí vládca zostať pánom 
rôznych myšlienok alebo mýtov, nesmie tým, že im uverí, potom padnúť 
podich návrhom sa stal posadnutým, otrokom duchov 
ktoré vyvolal: nesmie im priznať žiadnu absolútnu hodnotu, ale musí ich 
chladne považovať za prostriedky, za fascinujúce 
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nástroje, pomocou ktorých - v súlade s precíznou vedou psychológie davu - bude 
uplatňovať tie vplyvy, ktoré chce, prebúdzať a usmerňovať slepé sily pridružených 
komunít. 

Druhý bod je spojený s prvým a spočíva v prijatí absolútne pozitívneho 
aspektu nášho postoja, ktorý presahuje tak ideológiu čistej sily, ako aj idealizmus 
„hodnôť, „nesmrteľných princípov“, a tak ďalej. Že čisto fyzická sila sama osebe 
nestačí, tá bude vždy nástrojom myšlienok - to je jednoducho akt, ktorý treba 
zistiť. Z pozitívneho hľadiska nemožno a nesmieme dať inú hodnotu nad rámec 
toho, čo vyplýva práve z tejto zistenej skutočnosti, tej sugestívnej hodnoty princípu, 
meranej jej praktickými dôsledkami. Inými slovami, myšlienka má hodnotu, pokiaľ 
funguje a pokiaľ funguje: nie preto, že je „dobrá“, „spravodlivá“, „pravdivá“ atď., 
všetko, čo je len hmla vzhľadom na jej realitu. mocenskej myšlienky. Ovládať 
„sugestívny potenciál“, ktorým sú rôzne myšlienky zaťažené, skúmať ich, hodnotiť, 
prideľovať, využívať, odhodiť alebo zastaviť - to je vynikajúce, neviditeľné a strašné 
umenie kontroly, ktoré keď vedomé, ako bude povedané, môže sprostredkovať 
„mágiu“ v najvyššom zmysle. 


Preto môžeme za skutočne naivné označiť všetky tie prúdy, ktoré tvrdia, že 
len jednanie (V obmedzenom zmysle spomenutom vyššie) stojí za to a že každý 
konflikt, či použitie myšlienok je stratou času. 

S tým nemôžeme súhlasiť, nie pre „idealizmus“, od ktorého sme dosť vzdialení, ale 
preto, že ide o postoj, ktorý sa javí ako abstraktný a neúplný z hľadiska samotného 
konania. Nepriechodný Vládca a propagátor mocenských ideí pri prvom útoku 
premôže tých, ktorí vyvyšujú čisté činy, roztrhajú ich na kusy a obrátia proti nim 
presne tú istú silu, na ktorej sa zakladajú. 


Avšak aj táto etapa je opäť prechodná a musí byť prekonaná. Nevedie nad 
úroveň tribúna ľudu. 
Zostáva v rámci poriadku, pre ktorý by mohli mať hodnotu aj psychoanalytické 
teórie o kolektívnom nevedomí alebo o „primárnej horde“. Znamená to kompromis. 
Rôzne „mýty“ a mocenské predstavy by nemali slúžiť ako podpora alebo podmienka 
Vládcu, pretože tou podmienkou by mal byť len on. Teraz takéto myšlienky - najmä 
tie o „národe“ a „vlasti“, ktoré vyvrcholili v oblasti, ktorej sa týkame - nevyhnutne 
obsahujú niečo transcendentné a neosobné, formu, ktorá má určitú mieru 
náhodnosti, čo obmedzuje ich inštrumentálnu hodnotu ako ex- vysvetlené vyššie. 
Pretože tomu, kto zakladá svoje vlastné pravidlo iba v mene určitej skupiny 
myšlienok, sa vždy môže stať, že nájde sám seba 


37 


Machine Translated by Google 


POHANSKÝ IMPERIALIZMUS 


konfrontácia s inými, ktorí sa odvolávajú na tie isté myšlienky a ktorí — 
demonštrujúc situácie, ktoré im navyše zodpovedajú viac ako tie, ktoré 
dáva vládnuca skupina - ju môžu podkopať práve tým, že k sebe priťahujú 
sily, na ktorých sa zakladali. 

Nevyhnutne je teda potrebná ďalšia realizácia, obrat k tomu, aby to, 
čo sa rátalo, nie tak nápad ako taký, ale skôr ten, kto ho uvádza. UŽ to 
nebude myšlienka, ktorá dáva hodnotu a silu jednotlivcovi, ale skôr 
jednotlivec, ktorý dá hodnotu, silu a opodstatnenie tejto myšlienke. Toto 
mal na mysli Voltaire, ak si ssľomenieme na súd, keď s odkazom na 
francúzskeho kráľa povedal, že ak určité činy nadobudnú hodnotu, stalo 
sa tov podstate preto, že to bol on, kto ich vykonal. 


Takže teraz zostáva urobiť jeden veľký posledný krok: zbaviť sa povery 
o „vlasti“ a „národe“, chápaných v demokratickom a neosobnom zmysle. 
Vládca posúvajúci stred postupne z príťažlivosti ku betónu, nakoniec 
zruší samotnú ideu vlasti a prestane sa o ňu opierať: zhmotní to a nechá 
len seba ako dostatočného centra pre každú zodpovednosť a každú 
hodnotu, aby nakoniec mohol povedať: „Ja som národ, štát“. 


Túto úroveň si však môže udržať len ten, u koho - vsúlade s práve 
použitým výrazom - nadradenosť nie je založená na moci, ale moc na 
nadradenosti. Potrebovať „moc“ je impotencia a ten, kto tomu rozumie, 
to možno bude myslieť vtom zmysle, že cesta určitého odriekania 
(mužného odriekania, založeného výlučne na „schopnosti robiť bez“, 
„bytosti“. -dostatočné“) môže byť podmienkou pre cestu k najvyššej moci 
a pochopí aj skrytú logiku, prostredníctvom ktorej úderné a mimozmyslové 
sily, silnejšie než akákoľvek sila ľudí a vecí, nečakane a prirodzene formujú 
askétov, svätých a zasvätenci (podľa tradícií, ktoré väčšina ľudí považuje 
za mýty, ale ktoré za také v žiadnom prípade nemôžeme považovať). 


Ako každá potreba, každá túžba a každá vášeň vyjadruje nedostatok 
bytia, hovorí nie všetkému, integruje, zvyšuje, povyšuje bytie a posúva ho 
k vyššiemu, centrálnemu, slnečnému životu. 

Takto mizne akákoľvek stopa titánstva, ktorá by mohla zostať v 
prevzatí moci jedinou osobou, úplne centralizovanou a oslobodenou od 
každého podmieňovania. Tu sa jednotlivec a nad-jednotlivec, v skutočnosti 
na sebe založené, a partikularistické tendencie mohli tak málo izolovať a 
zneistiť jedno proti druhému, ako to dokázal malý potôčik vmomente 
svojho vtečenia do mora. 
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Vládca tu nie je ani tak špecifická smrteľná bytosť, ale skôr univerzálny prvok, 
kozmická sila. Takto je pochopiteľné, ako v určitých východných tradíciách králi v čase 
korunovácie opustili svoje staré ľudské mená. Človek pochopí, za mytologickými 
symbolmi, do akej miery mohli staroveké severské krajiny považovať svojich vládcov 
za inkarnácie krvi Odina, Freyra a Tyra, Egypťanov a Iráncov, takmer pozemské obrazy 
slnečných božstiev, ich inkarnácie: Gréci a Rimania, ako zjavenia neustálych 
„hrdinských“ vplyvov, ktoré nesú postavy ako Herakles a Apollo. „Ustavične prebývať 
vo veľkom príbytku sveta: neustále sedieť vo vzpriamenej stolici sveta, neustále 
napredovať na veľkej ceste sveta, a keď sa to podarí, urobiť z ľudí účasť na majetkoch, 
ktoré vlastní.“ "Skrze rozľahlosť a híbku vlastnej cnosti, aby sa podobali zemi: 
prostredníctvom ich vznešenosti a lesku, aby sa stali ako nebo, prostredníctvom ich 
rozšírenia a trvania, aby sa stali podobnými priestoru a večnosti: aby vytvorili tretiu 
moc medzi nebom a zemou“ - tak hovorí Tradícia. 


Skutočný Vládca, cisárska prirodzenosť, je práve ten, kto zariaďuje túto vyššiu 
kvantitu bytia, ktorá okamžite znamená inú kvalitu bytia: virtus, ktorou sú ostatní - v 
istom zmysle bez jeho vôle - zapálení, zaujal, ohromený. Vnucuje sa takpovediac 
svojou jednoduchou prítomnosťou: ako široký a strašný pohľad, ktorému ostatní 
nedokážu odolať: ako tá najpokojnejšia veľkosť, ktorá magicky zastavuje obe ozbrojené 
ruky aj nával divokej zvery a priamo vzbudzuje rešpekt a túžbu poslúchať, obetovať 
sa, hľadať vo svojom väčšom živote zmysel toho najpravdivejšieho života. V ňom horí 
celá rasa, celá tradícia, celá história, ako vich čine: prestávajú byť abstrakciami, 
prestávajú byť nekrvavými idealitami, stávajú sa skutočnosťou, jednotlivcom, 
konkrétnosťou, životom absolútnym životom, pretože samoúčelná a čistá sloboda - 
duch, svetlo. 


Takže na vrchole je ten, kto môže skutočne povedať: „Ja sám som cesta, pravda 
a živoť“ a ktorý dáva množstvu bytostí celému systému nižších životných rozhodnutí, 
jednotu, zmysel, opodstatnenie, ktoré predtým nemali. Vnútro si totiž nikdy nežije 
svoj vlastný slobodný život tak dokonale, ako keď vie, že svoj stred a svoj koniec má v 
niečom vyššom, tú časť, že keď vie, že je členom organizmu, ktorý má svoj vlastný 
raison ďetre nie sám v sebe, ale v duši (v duši, ktorá je realitou a nie menej ideálnym 
či abstraktným zákonom). 
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To by boli v náčrte hlavné fázy dobytia 
štát a spôsob moci. Naivita hrubej sily, rétorika 
ideality a „nesmrteľných princípov“ a relativity a nejednoznačnosti dynamickej hry 
mocenských ideí, mýtu o vlasti a 
národa, podpora tej istej moci - sú rôzne limity 
ktoré, keď vychádzajúce slnko rozptýli hmlu a duchov noci - 
musí byť rozbitý mocnou realitou nadradených a mrzutých 
viac než ľudský jedinec, ktorý sa nakoniec stane jedným so silami 
„nadsveta“. 


Nemožnosť demokratickej samosprávy 


Vráťme sa k liberalizmu. 


Poukázali sme na kompromis, ktorý ho riadi v jeho predzvesti 
presadzovať „nesmrteľný princíp“ slobody od jednotlivca k spoločnosti, popri 
„slobode“ sa presadzuje ďalší „nesmrteľný princíp", a to 
rovnosť. Ako si to môže niekto nevšimnúť, ak je tam rovnosť 
nemôže byť sloboda? Že nivelizácia možností, identita povinností a práv a 
despotizmus jedného zákona založeného výlučne na kvantite znemožňujú slobodu? 
Opakujeme: existuje len skutočná sloboda 
v hierarchii, rozdielnosti a neredukovateľnosti individuálnych možností na základe 
ideálu artikulácie, a teda nerovnosti, 
ktorého najdokonalejším vzorom je staroveký systém kást - ale, oddelene 
z toho je skutočná sloboda len vtedy, keď význam lojality, heroizmu a obety dokáže 
zmiesť malicherné hodnoty materiálneho, ekonomického a politického života. 


Ale poďme ďalej a analyzujme povahu povrchnosti a absurdity charakteristickej 
pre protiimperiálne stanovisko. 

Hovorí sa, že demokracia je samospráva ľudu. Zvrchovaná vôľa je vôľa väčšiny, 
ktorú slobodne vyjadrujú prostredníctvom 
hlasovať v symbole zástupcov, ktorí sa musia podvoliť spoločnému 
zaujem. 

Bez ohľadu na to, ako veľmi trvajú na „samospráve“, 
vždy bude existovať rozdiel medzi guvernérmi a riadenými, 
pokiaľ ešte nie je konštituovaná občianska organizácia, ak sa vôľa väčšiny 
nekonkretizuje v jednotlivých osobnostiach, ktorým je vláda zverená. Tieto osoby 
zjavne nebudú vybrané náhodne: budú to tí, v ktorých ľudia veria, že ich spoznávajú 


väčšie kapacity, a teda v dobrom či zlom prevahu nad 
všetci ostatní, aby neboli považovaní za jednoduchých hovorcov, 
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ale bude sa predpokladať princíp autonómie a zákonodarnej iniciatívy 
v nich. 

Vlone demokratizmu sa tak objavuje antidemokratický faktor, 
ktorý sa márne snaží potlačiť princípmi volieb a ľudových sankcií. 
Hovoríme "márne, pretože nadradenosť 
nadradení muži sa prejavuje okrem iného aj v tom, že sú 
schopný rozoznať, čo má skutočne hodnotu, a usporiadať rôzne 
hodnoty hierarchicky, teda ako im podriadené alebo nadradené 
vo vzťahu k sebe navzájom. Uvedené demokratické princípy teraz úplne 
prevracajú vec, nakoľko obnovujú rozsudok (čo sa týka volieb, ako aj 
sankcií) najvyššej hodnoty pre masy. 
rozhodnúť, teda do tela tých, ktorí sú podľa hypotézy tým 
najmenej spôsobilý súdiť a ktorého úsudok je obmedzený nevyhnutnosťou 
k nižším hodnotám najbezprostrednejšieho života. Preto si v 
demokratickom režime môžeme byť istí, že tí, ktorí sú schopní ukázať 
z praktických dôvodov 
užitočnosť, bude mať katastrofálne prevahu nad ostatnými. V takom 
chyba - podobná ako u niekoho, kto po tom, čo pripustil, že 
slepý by mal byť vedený tým, kto vidí, požaduje, aby sa slepý rozhodol 
kto vidí a kto nevidí - nachádza sa hlavná príčina modernej degradácie 
politickej reality na čisto empirickú, utilitárnu, 

a materiálna realita. 

Je pravda, že stále zostáva jedna možná námietka: že 
materiálny blahobyt kontrolovateľný ľuďmi by mohol byť zmiernením 
partnerom vo vývoji vyššieho rádu. Ale táto téza je pochybná. 

Faktom je, že vznikli vyššie hodnoty a regeneračné sily 

momenty sociálnej krízy, zatiaľ čo „husi z Capuy“, obdobia 

ekonomická prosperita viedla k stagnácii a nepokoju v živote krajiny 
ducha. Toto je odrazom toho, čo sa deje v živote jednotlivcov, v 

ktoré určité hodnoty vychádzajú z utrpenia, odriekania, 

a nespravodlivosť, a vktorej určitý stupeň napätia, „nebezpečného 
života“ z každého uhla pohľadu, je najlepším kvasom na prebudenie 
významu dôležitosti ducha. Ale bez toho, aby sme na tom chceli trvať, my 
obmedzme sa na otázku: podľa akých kritérií by sa od masy malo 
očakávať, že rozpoznajú tých, ktorí ich musia riadiť, pretože sú schopní 
dbať aj na vyššie hodnoty, hoci sú založené na materiálnych hodnotách. 


Pravda je taká, že demokratizácia závisí od optimistického ale 


úplne bezdôvodný predpoklad. Vôbec to nezohľadňuje 
absolútne iracionálny charakter psychológie más. Ako my 
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sme už naznačili vyššie, v našej diskusii o „mocových myšlienkach“. 
hmotnosť je ovplyvnená nie rozumom, ale kúpiť nadšenie, emócie, a 
návrh. Ako malé dievča sleduje každého, kto najlepšie vie, ako na to 
fascinovať ho tým, že ho vystrašíte alebo zlákate pomocou prostriedkov, ktoré sú zbytočné 
logika. Rovnako ako žena je nekonzistentná a prechádza z jednej veci do druhej 
ďalej, bez takéhoto prechodu vysvetliteľného racionálnym zákonom alebo 
progresívnym procesom. Najmä myšlienka „pokroku“, ktorá sa neodvoláva na 
jednoduché uvedomenie si, že veci sa stávajú lepšími alebo horšími z materiálu 
z hľadiska, ale odvolávajúc sa namiesto toho na prechod z materiálu 
štandard na vyšší štandard, je západná povera, ktorá má 
vznikol z jakobínskej ideológie, proti ktorej nikdy nedokážeme reagovať 
dostatočne energeticky. Namiesto toho v rozsahu, vakom možno hovoriť o 
samospráve más, av rozsahu, v akom právo voliť 
a sankcie môžu byť ponechané na širokú verejnosť, potom všetko, čo môže alebo môže 
nebyť pravda, namiesto toho možno „ľudí“ považovať za jedinú inteligenciu, 
za jedinú veľkú bytosť, ktorá žije jediný, skutočný, vedomý a racionálny život. 
Ide však o čistý optimistický mýtus, ktorý nepotvrdzuje žiadna spoločenská ani 
historická úvaha a ktorý vymyslela iba rasa 
služobníci, netrpezliví so skutočnými vodcami, ktorí hľadali masku pre svoju 
anarchickú túžbu byť schopní robiť všetko sami a pre seba. 
ich rebelantskej vôle. 

Tak tento optimizmus, predpokladaný demokratizmonm, je tiež, a to 
vnútorne, predpokladaný aj anarchistickými doktrínami. Av racionalizovanej 
a teologizovanej forme sa znovu objavuje na historickom základe 
prúdov a teórie „Absolútneho štátu“. 


Antihegeliánstvo 


V našom popise moderného sveta často používame výraz „the 
mnohí“ uprednostňujú módnejšie výrazy ako „ľudia“ alebo „ľudskosť“, ktoré sa 
tradovali z Francúzskej revolúcie. The 
dôvodom je, že tieto pojmy už samy o sebe odrážajú 
demokratické a kolektivistické zmýšľanie. Nemôžeme a nebudeme podporovať 
akýmkoľvek spôsobom ten húževnatý zvyšok scholastickej mentality, ktorým sa 
takzvané „univerzály“ sú reifikované alebo substancializované. 
Poďme si to vysvetliť takto. Stále čakáme, kto to vyrobí 
rozumieme tomu, čo by mohol byť „človek“, okrem jednotlivých ľudí. In 
realitu poznáme o ľuďoch, ale o „človeku“ vo všeobecnosti nevieme nič 
lepšie povedané, vieme, že to nič nie je, nakoľko vieme, že to je 
je jednoduchý koncept získaný vynechaním špecifických znakov betónu 
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jednotlivcov, ktoré sa rozptyľujú v prázdnej uniformite prostredníctvom abstrakcie 
charakteristickej pre klasifikačný pragmatizmus. „Človek“ ako taký je 
niečo, čo existuje, ak vôbec, v našej mysli, ale čo v skutočnosti ničomu nezodpovedá. 


Analogicky zastávame názor, že „národ“, „ľud“, „Ľudstvo“ atď. 
sú skôr jednoduchými metaforami ako skutočnými bytosťami a na ich „jednote“. 
na jednej strane je jednoducho verbálny a na druhej strane nie organizmu 
tvorené imanentnou racionalitou, ale systémom mnohých 
jednotlivé sily do seba narážajú a vyrovnávajú sa, a preto 
v podstate dynamické a nestabilné. Dobre si to zapamätajme, keď 
používame výraz „mnohí“, čím sa dopíňa už spomínaný charakter 
o iracionalite „masy“, o jej mnohonásobnej povahe. 
Z tohto pohľadu dokonca aj demokratická základná koncepcia 
takzvaná „vôľa ľudu“ sa ukazuje ako nepodstatná a musí byť 
nahradená momentálnou rovnováhou mnohých vôle, 
tie mnohých viac či menej príbuzných jedincov, ako prúd vodopádu 
ktorý sa z diaľky môže zdať nehybný a jednotný, ale zblízka 
rozsah, je vidieť, že pochádza z neurčitého počtu rôznych prvkov 
v neustálom pohybe. Preto je každý demokratizmus v konečnom dôsledku len 
skrytým liberalizmom a atomizmom. 
Nikdy by sme nemohli príliš trvať na týchto úvahách a vich realite vyvodiť záver 
o entite „ľud“, entite „národ“ atď. 
nelogickosť pluriformnej reality, na ktorú sú tieto konkrétne redukované - predtým, 
ako sa objaví sila zhora a sila lojality 
obnovené. V tomto je rozhodujúce, že ak odhalia to, včom možno demokratickú 
organizačnú doktrínu zdola ospravedlniť ako samosprávu „ľudu“ alebo „národa“, 
odhalia navyše viac 
zastaraná pretvárka, o ktorej sa hovorí veľa koncepcií 
byť, a verí sa, že sú nedemokratické, sú všetko, len nie slobodné. Odvolávame sa 
k neohegelovskému! konceptu „Absolútneho štátu“ alebo superštátu, 


1 Hovoríme „neohegelovský“, pretože máme v úmysle bojovať predovšetkým proti určitým politickým 
dedukciám nedávnej doby, z ktorých len čiastočne ospravedlňuje ich nárok na úplnú Hegelovu doktrínu. V 
tom, čo napísal Hegel (Encyclopedia of the Philosophical Sciences, 539): „Štát je ako živý duch len ako 
organizovaný celok, diferencovaný na jednotlivé orgány, ktoré, vychádzajúc z jedného pojmu (aj keď nie 
známeho ako pojem ) rozumnej vôle, neustále ju produkovať ako svoj výsledok.“ a dodal (542): „V dokonalej 
forme stavu, v ktorom každý prvok pojmu dosiahol slobodnú existenciu, táto subjektivita nie je -nazývaná 
„morálna osoba“, alebo dekrét vydaný väčšinou (formy, v ktorých jednota dekrétu nemá skutočnú 
existenciu ), ale skutočného jednotlivca - vôľa dekrétu, - monarchia.“ - keďže Hegel vyslovil túto myšlienku, 
náš kritik sa nemohol obrátiť úplne proti nemu. Tu to je 


43 


Machine Translated by Google 


POHANSKÝ IMPERIALIZMUS 


ktorý tvrdí, že to, čo je skutočné, je štát, nie jednotlivci, ktorí - 
ktokoľvek sú, počnúc vodcami - musia zmiznúť za tým 
Štát. 
Len málo obsedantných javov sa nám javí tak aberantného charakteru ako tento, 
ktorého abstrakcionizmus je určite oveľa horší ako 
demokratický abstrakcionizmus. Už sme videli, že v demokracii 
„ľud“ je v podstate maska, ktorá nám prostredníctvom konkrétnejšieho pojmu „spoločný 
záujem“ odhaľuje, najmä vo svojom liberálnom 
formách, uznávanej realite jednotlivcov, na ktorých je centrum premiestnené, tiež 
rovnostárskym a antihierarchickým spôsobom. In 
doktrína „Absolútneho štátu“, táto realita mizne, pohltená 
obyčajný nápad, žiadne centrum, či už nad alebo pod, nezostáva, pokiaľide o 
samotní lídri sú posadnutí posadnutými nástrojmi 
túto neosobnosť, ktorej musí byť všetko podriadené. 
Vyjadrili sme sa celkom jasne s ohľadom na pragmatickosť 
hodnotu, ktorú môžu mať určité mocenské predstavy alebo „mýty“, a dokonca by sme mohli 
pripustiť, s náležitými výhradami, že „Absolútny štát" je jedným z nich. to 
je však potrebné, aby sa vec nestala zlým obchodom (pochod 
des dupes). Každý skutočný imperializmus však musí byť intenzívne pozitívny 
musí uznávať jedinú realitu: realitu jednotlivca. IMpérium bude 
existujú pre jednotlivca, vyššieho jednotlivca, toho jednotlivca schopného 
hovoriac: „Ja som štáť“ - jednotlivec nebude existovať pre štát. Tam 
bude hierarchia, pretože existujú vodcovia, nie vodcovia, pretože existuje 
je hierarchia. Hlboké stopy, organizačné pravidlo, zanechané skupinou 
dobyvateľov, dá zmysel takzvanej „národnej jednote“, tzv 
„národ“, a nie mýtus o tomto hlbokom živote tých, ktorí nemajú 
potrebu. Štát, národ - a tiež „tradícia“ - sú abstrakcie 
(nanajvýš úlohy), ktoré nachádzajú svoju realitu len u určitých jedincov, ktorí 
vnucujú sa, vytvárajú cesty tam, kde cesty nie sú, a obnovujú jednotu v tom, čo bolo len 
mnohosť, chaos, zmätok, vláda 
sub-osobné sily. 
Bez tejto reality, tejto vyššej úrovne sily, života a svetla 
(ktorého prenos cez elity alebo dynastie naprieč generáciami, 
za hranicami času, predstavuje práve to, čo možno povedať 


predovšetkým o niektorých nedávnych talianskych interpretáciách hegelovského myslenia v zmysle statola- 
try, vktorých je myšlienka absolútneho štátu spojená s tendenciami odosobnenej centralizácie, absolútnej 
„socializácie“ každej činnosti, intolerancie tvárou v tvár každému tradičnému konceptu kasty a aristokracie: 
natoľko, že v oblasti fašizmu niektorí dospeli k bodu, ktorý umožňuje zmierenie tejto koncepcie štátu nielen 
s marxizmom, ale aj so sovietizmom. 
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byť Tradíciou v eminentnom a pozitívnom zmysle) s cieľom, ktorý 
prežíva zotrvačnosťou, s prázdnou formou imperiálneho alebo národného 
organizácia bez čohokoľvek, čo by to mohlo ešte ospravedlniť, s centrom monarchie, 
ktorej trón je prázdny - toto obsedantné prežitie, 
ktorý sa potom stal autonómnym a reaguje proti tomu, od ktorého je 
nie je nič iné ako tieň, s týmto tvrdením, že neexistuje žiadny jednotlivec 
vládnuť a že zostáva najvyššou realitou: s touto degeneráciou 
sa zhoduje s genézou myšlienky „Absolútneho štátu“, „Národa“ a 
celú obdobnú rétoriku nedávnej doby. 

Táto povera, politická heréza odvodená od Hegela, viedla 
na vrcholy filozofického systému. Musíme sa rozhodne zbaviť 
a je to každý reflex, aby sme sa vrátili k nordic-ar-yanskej vízii slobodných a živých 
bytostí, ktoré nepoznajú hlas 
nivelizované zástupy, ktoré zrážajú a zosmiešňujú tieto hlinené idoly moderných 
ideológií a slobodne sa organizujú na jedinom možnom základe neredukovateľných 
rozdielov, ktoré sú definované v prirodzenom a dynamickom vzťahu ich intenzity. 
Muži, vodcovia mužov a muži, 
služobníci ľudí, ako čisté sily, nie ľudia, ktorí sa tieňom zmenili na tiene- 
ov. 

Proti kolektivistickému, centralizačnému a homogenizačnému konceptu 
Štát a národ, preto trváme na pluralistickom, individualistickom, 
a realistický koncept ako základ pre obnovu, v hierarchickom, mužnom, 
a celý antidemokratický zmysel. 


Nezabudnite, že „národ“ je moderný vynález - francúzsky vynález. Zrodenie 
myšlienky „národa“ sa zhoduje s pádom 
náš feudálny, aristokratický a cisársky ideál. Pre prvotného germánskeho 
rasy, „národ“ sa zhoduje s celou rasou, ktorej velí 
slobodní páni, spojení krvou, spojená formácia v jednom fronte, pripravení 
podriadiť sa s hrdosťou disciplíne rádu bojovníka, 
kde sa okamžite so svojou družinou stali "vazalmi" duxov 
alebo hereigo - no vždy si zachovávajúc svoju nezávislosť a cit 
seba ako diferencované princípy, nie vyžarovanie kolektívu. To isté by sa viac-menej 
dalo povedať o starovekej aristokratickej ústave Ríma. To isté, mutatis mutandis, 
Árijcov 
z Indie: nemali „národ“, poznali iba svoju kastu a 
v nich sa kasta duchovne vyjadrovala ako najvyššia a nedotknuteľná 
princíp poriadku a hierarchie. To isté pre Árijcov z Ira: božský oheň - hvareno alebo 
farr - nesený ich rasou, sa zbieha vtroch ohňoch, 
ktoré zodpovedajú členeniu troch vyšších kást - the 
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majstri obetovania, bojovníci a hlavy rodín, ale 
bez akéhokoľvek kolektívneho a „verejného“ zväzku. 
Princíp charakteristický pre formácie nordicko-árijcov 
národov je tento pocit individualizácie, antikolektivizmu, ktorý 
potom sa zhoduje s civilizáciou, s „formou“ - opakom zmyslu 
promiskuita charakteristická pre južné komunity a rasy a 
nižšej formy spoločnosti. 
Keď sa králi na Západe znepriatelili feudálnej ar-istokracii, keď sa systematicky 
zamerali na centralizáciu v zmysle 
„národa“ - a skutočne Francúzsko začalo tento proces rozhodným spôsobom 
- začali si kopať vlastné hroby. Zavedené „orgány verejnej moci“. 
kráľmi s absolútnou nivelizáciou, odstránením privilégií a diferencovaných zákonov, 
ktoré sú vlastné každej kaste, ustanovili to, z čoho, podkopávajúc kráľovskú hodnosť, 
by sa následne musela formovať a uplatňovať svoju tyraniu typickú pre „ľud“, omša. 
Každý absolutistický 
Štát je anti-aristokratický štát. Každá centralizácia dláždi cestu k 
demagógiu, a teda k pádu z osobného na kolektívny. 
Individualita, diferenciácia, artikulácia - ustanovený poriadok 
výlučne jednotlivcami a jasnými, čistými a mužnými vzťahmi medzi jednotlivcami — 
to je náš ideál. 
Nacionalizmus: návrat k totemizmu. 


Superštát ako inkarnácia „absolútneho ducha“: maska myšlienky Levi-athan - 
predsieň Sovietov. 


Antihistorizmus 


Uvažujme o demokratickej diverzii vo vzťahu k jej historicko-cistickým 


prevlekom. Pre našu kritiku budeme skúmať ideológiu Taliana Giuseppe Mazziniho: 
teda len ako bod spojenia. Rovnaký 
úvahy by sa určite dali rozšíriť aj na iné koncepcie, ktoré 
majú rovnakého ducha a ktoré dnes nie sú vôbec zriedkavé. Ale Mazziniho 
ideológia je zaujímavá najmä svojou snahou miešať rôzne témy, 
samotnú rímsku ideu nevynímajúc. 
Demokratická vôľa k tejto tendencii vymyslela „filozofiu“. 
história“, ktorú už naše predchádzajúce argumenty stačili podkopať. to 
iba „zhmotňuje“, ale dokonca teologizuje „ľud“: ľudská entita sa stáva mystickým 
telom, v ktorom je to isté božstvo stiahnuté z 
nebesá av pravý čas socializovaný, bude žiť a zjavovať sa ako v 
jeho vykladač - podľa progresívneho zákona vývoja, ktorým je 
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vývoj samotného ľudstva prostredníctvom veľkých cyklov, z ktorých každý odráža 
myšlienku alebo „zjavenie“ božskej mysle. 

Toto je úbohá moderná mytológia, ktorú nikto seriózny 
možno ešte viac veriť a ktorého semitsko-protestantský charakter je okamžite 
zrejmý. Opakujeme, že ľud-entita, ak nie a 
obyčajná abstrakcia, je podradná, iracionálna a „démonická“ entita, ktorá 
sama o sebe, bez dominantného pôsobenia nadradených bytostí, nemohla 
mať nejaký vzťah k božskému. Považujeme myšlienku, že božské 
by sa mala odhaliť každému rovnako v zmätku alebo v prvku 
masy, a nie v tých, ktorí sú sami takmer božskými prirodzenosťami, 
ako zvrátenosť. Odvolávame sa tu na doransko-olympijskú myšlienku nadradenosti 
„bohov“ nad všetkým, čo sa stáva: anti-aristokratické mýty o parvenovi, ako je 
myšlienka „pokroku“ alebo „evolúcie ľudstva“ považujeme za poverčivý pôvod 
zdola, považujeme za 
fantázia slabých duší predstava prozreteľnosti alebo racionálneho plánu dejín, 
predstava, že všetko, čo sa deje, treba považovať za racionálne 
a opodstatnené a prekrýva sa nad realizáciou transcendentného cieľa, ktorý 
súkromný názor nejakého filozofa alebo iného 
sa koná z. Ako slobodné bytosti vidíme slobodu v histórii a hádame sa, 
najmä oprávnenosť myšlienky „filozofie dejín“, pretože vyjadruje len skrytú formu 
determinizmu a neschopnosť vidieť a oceniť živú, individuálnu, jedinečnú realitu 
historických dejín. 
faktov. Ako aristokratickí duchovia sa staviame proti modernému mýtu o evolúcii 
a rozvoj s tradičným ideálom stálosti a tradičným mýtom involúcie, úpadok, ktorý 
bol jednotne daný ako 
„smerovanie dejín“ prostredníctvom doktrín, ako je doktrína „štyroch vekov“, 
od Hesioda po Peržanov, od Chaldejcov po Indiánov, od 
Egypťanov k severským koncepciám Ragnaroku. 

Čo v každom prípade vyžaduje mazzinovská filozofia dejín? Iba jedna vec: 
ukázať, čo musí byť, pretože to zahfňa „cieľ“ samotného historického pokroku a 
že „tretí Rím“ 
by mala prijať ako svoje prorocké poslanie, je anti-impérium, to jest 
ideál jedinej-ľudskosti-reality, realizovaný prostredníctvom bratstva o 
rovné národy, prostredníctvom neosobného spolčovania vantimonarchickej 
federácii, nepriateľ každej hierarchie zhora, klamúc samých seba, že vyjadruje 
poveru o „Božej vôli“ v mýtickom 
„vôľa ľudu“. Ak je táto ideológia zbavená všetkých jej mystických aspektov 
a sústredíme sa na to chladne prenikajúc dole do skrytého a 
nepoznané impulzy, ktoré im dávajú život, nájdeme to isté 
sofizmus demokracie a anarchie s rovnakými optimistickými ilúziami 
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o racionalite más a dejín, nájdeme to isté 

zreteľné, jednoznačné vyjadrenie toho, čo ako ideál eccle-sia vzišlo zo 
semitsko-plebejskej vzbury proti ideálu Ríma: 

a preto nájdeme v podstate ducha reformácie, 

ten istý duch, z ktorého je odvodená moderná organizácia: proticisárska, 
protiaristokratická, protináboženská - pretože redukuje náboženstvo na obyčajné 
socialita - a antikvalitatívne, charakteristické pre anglosaskú a americkú 
spoločnosť. 

Mazzinov ideál je v skutočnosti identický s tým v podstate 
demokratickým a luteránskym produktom, ktorý predpovedala takzvaná 
„Liga národov“. V skutočnosti ako medzinárodná konfederácia, ktorej predsedá, nie jej 
moc a jednotlivec, žiarivá realita jedinej nadradenej bytosti 
- cisár danteskovskej univerzálno-ghibelínskej koncepcie, ktorý 
"po zvážení rôznych podmienok vo svete by mal mať v 
príkaz riadiť rôzne a potrebné úrady, univerzálny a nesporný úrad úplného 
velenia“ (Convivio, IV, 4) - hoci tým, 
ľudom, alebo skôr ľudom, „ľudstvom“. Keďže „vyvolený ľud“ (vyvolený 
národ! - ďalšia židovská povera: nevieme 
„vyvolené národy“, ale iba národy, ktoré sú nadradené alebo ktoré, 
bojom sa stať lepšími) by podľa Mazziniho jedinečne malo poslanie 
odmietnuť samú seba a presadiť túto novú 
evanjelium: že všetky národy sú slobodné a sú si bratmi. Nacionalistická 
mazzinská veľmoc, zachovať funkciu a osobitné poslanie pre každého 
ľudí, sa vytráca pred tvrdením, že túto misiu treba potom bezo zvyšku 
vyriešiť vo všeobecnom záujme ľudstva. Ak áno, nejaký druh 
univerzálnej konfederácie, ktorá sa má konštituovať na základe systému 
protimonarchických a protikatolíckych revolúcií, je stredobodom celého Maz- 
ziniho politicko-náboženského evanjelia. Vidíme, ako toto evanjelium v podstate 
je predchodcom rôznych moderných anti-aristokratických, pacifistických a 
demokratických tendencií až po takzvanú „Paneuropa“. 

Ani Mazzinčania neváhajú tajne pochopiť pravdu 
Rím, v Ríme ako Rím, ako niečo, čo „pokrok“ prekonal. ich 
slepý, evolucionistický apriorizmus ich robí predmetom dosť 
poľutovaniahodnej povery, ktorá redukuje rímske pohanstvo na koncept 
čisto právnu a materiálnu realitu a tvorí hodnoty ducha 
ako výsady kresťanstva. Podľa „misie“ pohanského Ríma 
k nim by sa vyčerpali pri vytváraní právnej jednoty 
a materiálne Impérium založené na sile: druhý Rím, katolícky 
Rím by namiesto toho založil duchovnú ríšu: a syntézou by bol tretí Rím, 
ktorý má potvrdzovať sociálne 
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jednotu, nastolenie bledého bratstva a federalizmu, ktoré sme spomenuli vyššie. 
Rímske právo by prispelo faktorom „sloboda“ a pripravilo by na materiálnej úrovni 
rovnosť, ktorá sa potom realizovala v duchovnej oblasti v kresťanstve: bola by 
prorokovaná nová éra, vktorej by dva pojmy, sloboda a rovnosť, by boli spojené do 
syntézy odvodenej z konceptu príbuzného ľudstva. 


Ako nekompromisní obhajcovia hodnôt pohanskej tradície odmietame 
všetkých týchto historizujúcich sofimov. Nie, či to niekto akceptuje alebo nie, Rím 
bol zároveň materiálnou a duchovnou realitou, úplným a žiarivým ideálom, ktorý sa 
búri proti akémukoľvek pokusu o jeho deformáciu v hre nejakej svojvoľnej pokrokovej 
dialektiky. Bola to Au-gustanská moc, ktorá vznikla, aby „ovládla národy, stanovila 
zákony mieru, ušetrila porazených a podmanila si pyšných“ (Virgil, Aeneid, VI, 
852-854), a naraz bolo to niečo posvätné, kultúrna formácia, v ktorej nebolo žiadne 
gesto života, verejné ani súkromné, vo vojne alebo v mieri, čo nebolo sprevádzané 
obradom alebo symbolom - kultúrna formácia tajomného pôvodu, ktorá mala 
svojich vlastných polobohov a božských kráľov, árijský kult ohňa a víťazstva, 
vyvrcholenie v „pax au-gusta et profunda“, v ktorom sa takmer fyzicky realizoval 
univerzálny odraz „aeternitas“, čo bolo uznané so zdesením. rovnakú cisársku 
funkciu. 


Nie, nová ázijská viera nebola „pokračovaním“ Ríma, Rím zdeformovala - 
často neváhala stotožniť mesto Caesar so šelmou židovskej apokalypsy a babylonskou 
smilnicou. Rím nepoznal „rovnosť“, ako ju vnímal moderný dav. Aeguitas rímskeho 
práva je aristokratický koncept: odpovedá len na klasickú myšlienku spravodlivosti, 
ktorá bola podkopaná kresťanskými konceptmi milosrdenstva, odpustenia, pokánia, 
milosti, súcitu a lásky. Iba zníženie každej pozemskej hodnoty na rovnakú nehodnotu, 
v rovnosti všetkých bytostí vo vzťahu k „Bohu“, vo vzťahu k „prvotnému hriechu“ 
židovskej viery a vo vzťahu k svojvôli milosti, produkovanej v r. Západ rovnostársky 
princíp, ktorý bol pre vyššie formy pohanskej civilizácie úplne neznámy: heréza pre 
nich, ktorí boli aj na materiálnej úrovni zdržiavaní hierarchickou organizáciou, 
vojenskými vzťahmi, vzťahmi nadvlády a nevoľníctva a prevahou elít. 


Rómstvo nepotrebovalo žiadny semitský príspevok, aby dokázalo rozpoznať 
svoj univerzálny ideál a realizovať ho. Akákoľvek veľkosť v nasledujúcich časoch ešte 
existuje. Ako sme už povedali, vznešenosť Ríma, ktorá povstala zo síl severských 
Árijcov, 


49 


Machine Translated by Google 
POHANSKÝ IMPERIALIZMUS 


vytvoril posledné, veľké, univerzálne obdobie na Západe, feudálno-imperiálnu 
civilizáciu stredoveku. To, čo by inak možno zostalo dedičstvom nejasnej 
palestínskej sekty, sa prostredníctvom nás ako cirkvi mohlo na chvíľu podieľať na 
univerzálnej hodnote. 

Ale naša univerzálnosť nie je mazzinovská univerzálnosť: tá je len 
internacionalizmom, iba rozvinutím tej nivelizačnej, bratskej, socialistickej a 
demokratickej tendencie, ktorá nemá nič rímske, ktorej sloboda nie je našou 
slobodou, ktorej posledným slovom nie je organizmus. ale súhrn, nie univerzálnosť, 
ale kolektívnosť. 

A dva pojmy mazzinovskej pseudosyntézy, romantizmus a socialita, 
predstavujú dva nezlučiteľné pojmy. Medzi nimi je na výber, ale neexistuje 
kompromis ani kompozícia. 

Nech aj dav hľadá svoje ospravedlnenie v „smere dejín“, ktorý so všetkými 
pretrhnutými reťazami pretiekol cez všetky hrádze, a teraz, vo svete, ktorý už 
nepozná ani cisárov, ani pastierov, predvádza svoje výhovorky, otrávenie každej 
studne, zašpinenie všetkých križovatiek vedy, politiky, náboženstva a kultúry 
svojou absenciou duchovna. Žiada len, aby sa zrýchlil rytmus histórie, evolúcie, 
aby sa stala pandémiou, aby sa slávny cieľ jej „pokroku“ - „slnko budúcnosti“ - 
priblížil, pretože nakoniec dosiahne konečný pád, -pod ktorým sa biedne zahrabe. 


Patríme do iného sveta, ktorý zostáva nehybný v súlade so stálosťou 
okolností. Máme pravdu, nie rétoriku. 

Máme tradíciu: Rím pre nás zostáva tým nemenným, realizovaným a 
superhistorickým symbolom, ktorý povedal Galilejčanom: „Pokiaľ bude Rím 
existovať, nemusíme sa báť kýčov posledného veku - ale ak Rím padne, ľudstvo 
bude blízko. jeho koniec. 


Jednotlivec a ľudstvo 


Iná forma ospravedlnenia, viac evolucionistická ako historistická, ktorú môže 
demokratizmus prijať, sa dá odvodiť z tvrdení vojvodu G. Colonna di Cesarô. Táto 
forma má výhodu v tom, že ju možno považovať samu osebe, nielen na základe 
hypotetického overenia ad usum delphini [ "pre použitie dauphina"], ale ako možnú 
koncepciu sveta vo všeobecnosti. Je to určite koherentnejšie a práve z tohto 
dôvodu je oveľa jednoduchšie si všimnúť, ako zúrivo má táto aplikácia tendenciu 
byť prevrátená tým, čo oživuje hodnoty hierarchického ideálu. 
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Podľa tohto hľadiska sa tvrdí, že existuje socialita, ktorá ani zďaleka 
nepredstavuje východiskový bod ideálneho rozvoja, ale naopak 
východiskový bod. Takéto štádium je porovnateľné u niektorých 
primitívnych národov, kde sa zdá, že jednotlivci nemajú skutočné 
vedomie seba samých ako autonómnych bytostí, ale žijú ako časti 
nevýraznej kolektívnej bytosti, ktorou je ich kmeň alebo ich ľud. 


Di Cesarô vidí pokrok v prechode za toto primitívne „sociálne“ 
štádium: mimo ľudskosti je potrebné, aby sa muži znovu presadili ako 
odlišné, sebavedomé centrá. Potom, v treťom období, sú ľudia povolaní 
k obnoveniu univerzálneho puta ľudstva, ktoré potom už nebude 
samozrejmosťou, takmer prirodzenosťou, v ktorej sú jednotlivci 
okamžite navzájom prepojení, ale namiesto toho bude niečím, čo muži 
sami vytvoria: spontánne, slobodným činom. Demokratizmus by 
zodpovedal tejto tretej fáze, nakoľko by smeroval práve k ideálu sociality 
na základe súboru rovnocenných autonómnych a slobodných bytostí. 


Hlavným bodom kritiky takéhoto pohľadu je toto: určiť presný 
rozdiel medzi tou sociálnou, ktorá by bola východiskovým bodom, a 
druhou, ktorá by bola iba východiskovým bodom podobného vývoja. 


Di Cesarô pripája koncept zákona progresívnej individualizácie k 
práve vysvetlenému názoru, ktorý však veci prezentuje v oveľa inom 
svetle. Takýto zákon znamená, že nižšie úrovne reality sa odlišujú od 
vyšších, a to tým, že v tých prvých môže byť jednotlivec rozdelený na 
časti, ktoré si zachovávajú rovnakú kvalitu (napríklad časti minerálu - a 
niečo iné). to isté sa deje pri niektorých druhoch rastlín av 
partenogenéze nižších živočíchov), zatiaľ čo u tých druhých to už nie je 
možné, pretože jednotlivec je vyššou organickou jednotou, ktorú 
nemožno rozdeliť bez jej zničenia a bez jej častí. úplne strácajú svoj 
špecifický a živý význam kvality, ktorú v sebe mali. Príroda by nám 
ukázala impulz progresívnej individualizácie, ktorá ide od fyzických 
minerálnych systémov k najvyššej individualizácii, daná nezlomnou 
jednoduchosťou charakteristickou pre ľudské sebavedomie. 


Podľa di Cesara je však mysliteľná ďalšia fáza tohto procesu, v 
ktorej má zákon progresívnej individualizácie tendenciu presahovať 
ľudské indivíduum do širšej formy asociácie, ktorou by bol sociálny 
jedinec, sociálna a duchovná jednota ľudskosť. Jednota, ktorá by sa 
teda odlišovala od toho iného bodu 
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odchod typický pre primitívnu socialitu tým, že je vyvrcholením procesu 
individuácie. 

V tom všetkom je dosť na prevrátenie demokratického postoja. 
Z čoho vlastne pozostáva individuálne bytie? Už bolo povedané: stav 
jednoduchého súhrnu oddeliteľných častí (najhrubšia forma minerálnej 
individuácie) končí a vzniká vyšší princíp, ktorý sa nad nimi znovu 
presadí: podriaďuje si ich a núti ich dodržiavať stanovený zákon. A čím 
dokonalejšie je podriadenosť a dominancia tohto vyššieho princípu, 
tým vyššia je individuácia. A potom: tak ako vidíme, že jednota 
chemických zlúčenín je kontrola nad rôznymi prvkami a čisto fyzikálnymi 
silami (nižšia úroveň), a vegetatívna jednota je kontrola nad rôznymi 
jednotkami a chemickými zákonmi vyšším zákonom, ktorý ich presahuje, 
a tak na - rovnakým spôsobom, ak pripustíme vývoj, o ktorom sme sa 
zmienili vyššie, mimo jednotlivého jednotlivca, v jednote „sociálneho 
jednotlivca“ budeme musieť zamýšľať kontrolu nad jednotlivými 
jednotlivcami - nie demokratickú jednotu zastúpenia mnohých , ale 
skôr imperiálna jednota vládcu všetkého, Impéria , čo zodpovedá 
nadradenosti, ktorá nevyvrátiteľne žiari v živote duše, pána seba a tela. 


Aj keď pripustíme zákon progresívnej individuácie, zistíme, že ak 
musí existovať rozdiel medzi východiskovým bodom a východiskovým 
bodom procesu, ak má byť tento proces niečím viac než obrovským 
circulus vitiosus, rozdiel môže byť spočíva iba vtomto: že na začiatku 
každé „ja“ samo o sebe nebolo ničím a bolo totožné so všetkými 
ostatnými, ako akési médium , vktorom obiehal kolektívny život 
spoločenstva, ale nakoniec, keď sa medzi „ja“ a „ja“ vytvoria čoraz 
väčšie vzdialenosti, čím sa odlíšia vyššie úrovne od nižších úrovní 
sebauvedomenia a ľudskej sily, čím sa vytvorí hierarchia, tí, ktorí už 
nemôžu byť zvaný ľudstvo, ale povstanú Páni ľudstva. 


Len tak je možné koherentne pochopiť zákon, alebo lepšie 
povedané vôľu k postupnej individuácii s ohľadom na možný vývoj 
mimo formy typického pre normálne ľudské vedomie, a dodajme, že 
myšlienka „Pána ľudstva“ nie je vžiadnom prípade vynájdená nami: 
presne zodpovedá prvotnému árijskému konceptu cakravarti [ Pána 
sveta], ktorý v symbolickom zmysle ságy a mýty, bol neustále spájaný 
so skutočnými či legendárnymi postavami veľkých panovníkov, od 
Alexandra Veľkého až po kráľa Artuša a cisára Fridricha II. 
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Z jednostranného hľadiska to možno má isté 
sfarbenie abnormality, takmer ako pri predstave jednej časti tela 
prevzatím práva podriadiť si všetky zostávajúce časti. ale 
toto sfarbenie úplne zmizne, keď človek nedôveruje v pokračovanie 
toho, kto by ako vládca ľudí už nebol mužom, ale bytosťou vyššej úrovne, 
označte ako „človeka“ - aj keď navonok tvrdí, 
viac-menej obyčajný ľudský vzhľad - vďaka tomu, že 
hierarchia, ktorej členovia sú vtomto bode vedomia, je nehmotná a 
nemožno ju rozlíšiť žiadnym fyzicky viditeľným znakom. Ako 
tak by sa pravítko už nedalo prirovnať napríklad k ruke 
ktorá sa chce stať pánom nad celým telom, ale mala by sa prirovnávať 
skôr korganickej jednote tela, ktorá vo vyššom 
netelesná syntéza, zahfňa ruku a všetko ostatné. 

Rovnako ako si môžeme predstaviť, že zjednocujúca a organizačná funkcia 
prírody, ktorej zodpovedá minerálna zlúčenina, sa sama premieňa 
a prechádza (v ideálnom, nie historickom zmysle) do svojho vyššieho 
potenciálu, v ktorom sa prvky a minerálne zákony stávajú prostriedkami 
podriadenými rastlinnému indivíduu, a syn - analogicky môžeme uvažovať o 
prechod od sily, ktorá vládne tomuto zväzku bytostí a prvkov, ktoré tvoria 
osobnosť obyčajného človeka, k vyššiemu 
moc, v ktorej prvky, ktorým treba dominovať podľa 
ten istý vzťah sú zákony a vôle individuálneho vedomia ľudí alebo rás. 


S tým, majte na pamäti, že nechceme zrušiť "človeka", že 
je, že vedomie slobody, individuality a autonómie jednotlivcov získané 
proti primitívnej, nevýraznej, mediumistickej spoločnosti. A 
skutočný kráľ nikdy netúži po tieňoch, bábkach a automatoch ako subjektoch, 
ale skôr túži po jednotlivcoch, bojovníkoch, živých a silných bytostiach: 
a vskutočnosti by jeho pýchou bolo cítiť sa ako Kráľ kráľov. 

Na druhej strane sme už povedali, že sme neústupní 
Potvrdzujeme nevyhnutnosť hierarchie, tvrdíme, že táto hierarchia 
musia byť budované dynamicky a voľne, prostredníctvom prirodzených vzťahov 
individuálna intenzita. Takto sa formovali primitívne aristokracie - dokonca 
kde nadprirodzený princíp ich vnútil priamo - nie tým 
zvolenie a uznanie zdola, ale priamym sebapresadzovaním 
jednotlivcov schopných určitého stupňa odporu, zodpovednosti, 
hrdinského, veľkorysého, plnohodnotného a nebezpečného života, čoho 
ostatní neboli schopní. Je to „skúška ohňom“: ktorá niektorých terorizuje a rozbíja 
tí, ktorí sa tomu bránia Vodcovia, ktorým masy prirodzene a slobodne 
podriadiť sa a poslúchať - kým sa neobjavia iní, ešte silnejší 
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ktorého právo a dôstojnosť ako prví uznajú bývalí vodcovia, bez zášti či 
závisti, ale lojálne, vojensky. V žiadnom inom poňatí nie je hodnota 
jednotlivca lepšie zachovaná. Namiesto toho, práve v demokratickom 
riešení má tendenciu zanikať príchodom neosobnej reality, ktorá 
zrovnoprávňuje všetkých jednotlivcov podľa toho istého zákona, ktorá 
nie je u nikoho identifikovaná a nie je u nikoho ospravedlnená a slúži 
ako vzájomná podpora, ako recipročná obrana a ako vzájomné otroctvo 
bytostí, z ktorých každý sám o sebe nestačí. 


Iracionalita rovnosti Vráťme sa k 


tomu, čo bolo povedané na začiatku tejto kapitoly: za „ľudmi“, o 
ktorých hovoria demokrati, nájdeme „mnohých“, ktorí sú chápaní 
rovnostárskym spôsobom (a tu je rozdiel), pokiaľ sa tvrdí, že uznanie 
ich vodcov nie je dosiahnuté kvalitou, ale kvantitou (čím väčší počet, 
tým väčšina volebného systému). Kvantita však môže byť kritériom len 
za predpokladu rovnosti všetkých jednotlivcov, čím sa vyrovná hodnota 
každého ich hlasu. 


Teraz môže byť „nesmrteľný princíp“ rovnosti tým najspornejším. 
Nerovnosť mužov je príliš očividná na to, aby sme ňou museli plytvať 
slovami: stačí len otvoriť oči. Ale naši oponenti, ktorí to povolia, z toho 
urobia zásadnú záležitosť a povedia: ľudia môžu byť veľmi nerovní, ale 
sú takí de facto, a nie de iure, sú nerovné, ale nemali by byť. Nerovnosť 
je nespravodlivá a nebrať do úvahy, ale snažiť sa ísť za ňu, je práve 
zásluhou a nadradenosťou demokratického ideálu. 


To sú však len slová: faktom zostáva, že pojem „mnohí“ je logicky 
v rozpore s pojmom „rovnakých mnohých“. 


Na prvom mieste je tu leibnizovský princíp identity nerozoznateľných, 
ktorý je vyjadrený takto: bytosť, ktorá by bola úplne totožná s inou, by 
bola jedna a tá istá vec ako ona. Kant sa to snažil vyvrátiť odkazom na 
priestor, vktorom môžu byť rovnaké, no predsa odlišné veci: ale aj 
napriek nekonzistentnosti prenosu na duchovnú pôdu a pozorovania, 
ktoré sú charakteristické len pre fyzický svet, moderná predstava 
priestoru vyvracia túto námietku, pretože pre neho každý bod znamená 
pripísanie inej hodnoty použitej v Minkowského štvorrozmernej funkcii 
kontinua. V koncepte „mnohých“ je teda implicitná ich základná 
rozmanitosť: rovní 
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„veľa“, absolútne rovnaké, by nebolo veľa, ale jeden. Očakávať 
rovnosť mnohých je protirečenie. 

Na druhom mieste je tu zásada dostatočného dôvodu, 
ktorý je vyjadrený takto: pre všetko musí byť nejaký dôvod, aby to bolo jedno a 
nie niečo iné. Teraz bytosť absolútne 
rovná inému by chýbal „dostatočný dôvod“: išlo by o duplicitu 
úplne zbavený významu. 

Z oboch týchto bodov teda vychádza myšlienka, že „mnohí“ nielen 
sú nerovné, ale musia byť, a táto nerovnosť je de facto iba pravdivá 
pretože platí de iure, že je to skutočné len preto, že je to potrebné, otáča 
byť racionálne podložené. 

Ale predpokladať nerovnosť znamená prekročiť kvantitu, to znamená 
prechod do kvality, a tak je to tak, že možnosť a nevyhnutnosť, 
hierarchia je opodstatnená: spočíva v tom, že je preukázané kritérium „väčšiny“. 
absurdné a že každý zákon a každá morálka, ktorá vychádza z rovnostárskych 
predpokladov, je neprirodzená a extrémna. 

Opakujeme, že je to nadriadený, kto musí ospravedlniť podriadeného, a 
nie naopak. Tak ako povahou chyby nie je poznať sám seba ako chybu, 
keďže povahou pravdy je stavať sa ako vedomie pravdy, 
pričom pozná zároveň chybu ako chybu - teda povahu toho, čo je 
nadradený znamená byť priamo nadradený nižšiemu, čo je 
úplne podradné vlastným vyslaním nadriadeného. Nadradenosť nesmie byť 
podrobená žiadnej sankcii alebo uznaniu, ale musí byť 
založené len na priamom vedomí nadradenosti tých, ktorí sú nadradení a ako 
nadriadení sa preukazujú každým testom. 

Z tohto dôvodu nemôže ponúknuť takzvané kritérium „užitočného“. 
akúkoľvek podporu. V skutočnosti by sme sa museli začať pýtať, čo je užitočné, v 
vzťah k čomu a ku komu. Existuje napríklad priestor pre násilie 
aj v demokratickom režime - násilie vlastné konštituovanému orgánu, ktoré si 
vyžaduje daňový úrad, občianske a trestné zákony atď. 
násilie sa také nenazýva, pretože sa považuje za vhodné, aby bolo užitočné čo 
najväčšiemu počtu. Kto ho však definuje a zdôvodňuje ako užitočný, a 
tak určiť slávne hranice medzi „zákonnosťou"“ a „nezákonnosťou"? UŽ sme 
ukázali, že vracionálnom usporiadaní vecí nemôže 
byť masou, kvôli neschopnosti a menejcennosti jej schopnosti diskriminácie. 
Ak však človek nezamýšľa posunúť centrum rovnosti, celá vec sa zmení na 
najhoršiu z tyranií: 
od mnohých po tých kvalitatívne lepších, ktorí sú nad- 
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neúprosne zavalený zákonom ustanoveným mechanizmom 
determinizmov nižšieho života a organizovanej „spoločnosti“, ako sa to 
deje namodernom Západe. 

Ale „užitočné“ je samo osebe niečo oveľa menej absolútne, ako by 
mnohí chceli veriť vo vzťahu k tej istej hmotnosti. Kvôli iracionálnemu 
charakteru psychológie más bolo to, čo väčšina robí, veľmi zriedka takto 
„užitočné“ čisté a jednoduché, a ešte menej často autonómna vôľa 
mnohých, namiesto toho, nekonečne častejšie, to bola sila, príťažlivá 
sila konkrétnych osôb, ktorých sila najväčšieho počtu nasledovníkov 
bola len dôsledkom a ozvenou. 

Mocní jednotlivci vedia, ako ťahať davy, kam chceli, a hádzať do mora 
všetky tie priemerné, buržoázne, presne vypočítané štandardy „úžitku“, 
vhodnosti a všeobecného blahobytu. Dejiny nám to ukazujú všade: 
milióny bytostí, ktoré boli zapálené nadšením pre človeka, symbol alebo 
myšlienku, prekonali bariéry rozumnej normálnosti a obetovali sa, 
obetovali sa alebo sa zničili. 

Demokratizmus vie, že az tohto dôvodu sa pomaly, nenápadne, 
rozširuje po celej Európe, snaží sa uhasiť rasu vodcov, vodcov, 
čarodejníkov a vytvoriť takú úroveň, aby sa všetko dalo zredukovať na 
autonómiu. charakteristické pre časti hospodárskeho mechanizmu 
ponechaného samému sebe. A hre sa v poslednej dobe darí desivo. 
Boľševizované Rusko a demokratická a mechanizovaná Amerika sú proti 
sebe ako dva symboly, ako dva póly toho istého nebezpečenstva. 


Ale táto vôľa k degenerácii, táto temnota, na ktorej západná 
„civilizácia“ stroskotá, nás stavia proti nej. My, opäť po Nietzsche, 
spúšťame poplach a vydávame hovor. Nech sa naše národy postavia 
proti neprekročte tento bod!" k boľševicko-americkému prílivu. Nie však 
slovami, vyhrážkami a prázdnymi proklamáciami, ale potichu, izolujúc 
sa a vytvárajúc aristokraciu, elitu, ktorá v živej realite nadradených 
jednotlivcov pevne zachováva hodnoty našej tradície. 


Potom všetko ostatné príde ako prirodzený dôsledok. 


Z klanu do impéria. Naša doktrína rasy Pri zvažovaní 


myšlienok vojvodu di Cesarô sme spomenuli „sociálnu“ formu 
charakteristickú pre primitívne komunity. Na okraj sme sa dotkli aj 
vzťahu - ktorý sa mnohým môže zdať paradoxný - medzi totemizmom 
a nacionalizmom. Tento bod je potrebné objasniť, 
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nastolením problému vzťahu medzi pojmom klan a pojmom impérium, 
medzi pojmom rasa a pojmom civilizácia vo vyššom zmysle. 


Proti určitým abstraktným a racionalistickým formám univerzalizmu 
uznať právo na krv, vyžadovať pravdy a hodnoty, ktoré sa opäť stanú 
tým živým vyjadrením nášho života, a ktoré sú preto spojené s krvou a 
rasou, namiesto toho, aby boli slabými všeobecnosťami. platí pre 
každého“: toto je určite oprávnená požiadavka. Ale vtomto aspekte je 
rasová teória všeobecným úvodom, ktorý je potrebné ďalej identifikovať. 


Nesmieme zabúdať, že hovoriť o krvi v prípade človeka nie je to 
isté ako hovoriť o krvi v prípade zvieraťa. Ak pod pojmom krv rozumieme 
biologickú dedičnosť rasy, potom u zvieraťa je rasa všetkým, zatiaľ čo u 
človeka je iba časťou. Omyl niektorých rasových fanatikov, ktorí si 
myslia, že reintegrácia rasy do jej etnickej jednoty značí ipso facto 
znovuzrodenie ľudu, spočíva práve v tomto: človeka považujú za koňa, 
mačky, resp. psov „čistého plemena“. 

Zachovanie alebo obnovenie čistoty rasy v najužšom zmysle môže byť 
všetkým u zvieraťa, ale nie u človeka - u človeka vyššieho typu: dokonca 
aj pre človeka môže predstavovať podmienku, ktorá môže byť 
nevyhnutná. v určitých aspektoch v žiadnom prípade nepostačuje, 
pretože rasový faktor nie je jediný, ktorý definuje človeka. 

Na dosiahnutie vyššej úrovne a na vyvrátenie obvinenia z 
biologického materializmu stále nestačí prisúdiť každej rase mystickú 
dušu, jej charakteristického „ducha“. V skutočnosti to už nachádzame, 
a ešte zmysluplnejším spôsobom, v primitívnych formách totemickej 
spoločnosti. Ako bolo zdôraznené, v týchto formách spoločnosti je 
totem mystickou dušou skupiny, klanu alebo rasy: jednotliví členovia 
sa necítia vo svojej krvi a vo svojom živote ako niečo iné ako incar- 
národy tejto kolektívnej duchovnej sily a nemajúce v sebe takmer 
žiadnu stopu osobnosti. 

Ak totemická sila zostane takpovediac na tejto rozptýlenej a 
anonymnej úrovni a ak v dôsledku toho neexistujú ani vodcovia, ani 
subjekty a jednotliví členovia skupiny nie sú ničím iným ako 
„umiestnením spolu“ ( com-posti) - potom sa ocitneme na najnižšej 
úrovni ľudskej spoločnosti, na úrovni, ktorá hraničí s podľudským, teda 
so zvieracou ríšou: čo potvrdzuje aj fakt, že totemy - mystické duše 
klanu - sú často považované za zároveň s „duchmi“ konkrétnych 
živočíšnych druhov. Okrem toho je zaujímavé, že aj ako 
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totemy predstavujú mužské postavy, zloženie týchto spoločností odráža 
predovšetkým telurický-matriarchálny typ, charakteristický pre neárijské a najmä 
južné rasy. Rozhodujúcu úlohu tu zohráva komunistický princíp. Tento typ duchovne 
zodpovedá „otcovskej ceste“ - pitr-jane - o ktorej hovoria indické tradície, nazývanej 
aj zemská cesta alebo materská cesta, podľa ktorej sú jednotlivci po smrti úplne 
rozpustení do pôvodných zásob, do síl. krvi rasy a predkov, na ktorej spočíva 
samotná skutočná existencia. Ale oproti tejto ceste je slnečná cesta alebo cesta 
bohov - deva-yana - tiež nazývaná severská cesta (zatiaľ čo prvá cesta, cesta totemu, 
sa nazýva cesta juhu): cestu, ktorú môžeme nazvať aj olympijskou, po ktorej kráčajú 
tí, ktorí sa stávajú nesmrteľnými, ktorí sa stávajú bohmi, ktorí „vychádzajú, aby sa 
nevrátili“. 


Tento kontrast predstavuje kľúč k nášmu problému. Civilizácia, v pravom a 
vyššom zmysle 0 vo vzťahu k jednotlivcom aj ľuďom, vzniká len tam, kde je 
prekonaná totemická úroveň a kde prvok rasy, chápaný aj mysticky, nie je poslednou 
možnosťou: kde sa mimo krvi prejavuje sila vyššieho, metabiologického, duchovného 
a „slnečného“ typu, ktorá nevedie mimo života, ale určuje život, premieňa ho, 
zušľachťuje, dáva mu formu, akú mal pôvodne. nemať, úplne ho oslobodiť od každej 
zmesi so životom zvierat a otvoriť rôzne cesty pre realizáciu rôznych typov osobnosti. 


Keď ktomu dôjde, etnická tradícia nie je zničená: zostáva výlučne základňou, ktorá 
má duchovnú tradíciu ako neoddeliteľné overenie - a tu, v poradí vzťahu medzi 
biologickým faktorom a duchovným faktorom, je to druhý, ktorý by sa mal použiť 
ako podpora pre prvý a nie naopak. 


To platí, povedali sme, rovnako pre jednotlivcov ako aj pre ľudí. Pokiaľide o 
prvý bod, sociológia nám Už v primitívnych formách spoločnosti ukazuje častú 
samoukleáciu skupín charakterizovaných iniciáciou, ktoré sa riadia vlastným 
zákonom a požívajú vyššiu autoritu: a najvýraznejšou charakteristikou týchto skupín 
je ich čisto mužská povaha, princíp vylúčenia žien. Ale ani medzi veľkými tradičnými 
národmi nie je situácia iná: od Číny po Grécko, od Ríma po prapôvodné severské 
skupiny, potom až po Aztékov a Inkov sa šľachta nevyznačovala jednoduchou 
skutočnosťou, že mala predkov, ale skutočnosť, že predkovia šľachty boli na rozdiel 
od plebejcov božskí a ktorým môže ostať verná aj bezúhonnosťou krvi (v kastovom 
systéme platil princíp dedičnosti nielen pre vyššie kasty, ale 
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aj pre tých nižších). Šľachtici pochádzali z „polobohov“, tj 

povedať, od bytostí, ktoré skutočne nasledovali transcendentnú formu 

život, tvoriaci pôvod tradície vo vyššom zmysle, prenášajúci do 

ich rodokmeň sa stala božskou krvou a spolu s ňou aj obrady, teda určovanie operácií, 
ktorých tajomstvo si každý šľachtický rod zachoval, 

umožnili svojim potomkom pokračovať v duchovnej dobyvateľskej forme 


kam predtým siahala a postupne ju viesť od virtuálneho k aktuálnemu. 


Z tradičného hľadiska teda nemať predkov rozlišuje plebejskú formu patricijskej 
menej ako nemať obrady. In 
Árijské hierarchie, jediná charakteristika odlišovala vyššie 
kasty z nižšieho: znovuzrodenie. arya , na rozdiel od shudry ( 
ten, kto slúži), bol dvija, znovuzrodený. Tvrdenie Ma-navadharmashastra (11, 172), že 


samotný brahman , ak by vynechal zasvätenie, by sa už nelíšil od toho, kto slúži, 


shudra, je orientačný. Analogicky, čo charakterizovalo tri vyššie 

kasty Iráncov bolo, že každá z nich zodpovedala určitému nebeskému „ohňu“. Severskí 
šľachtici boli ušľachtilí, pretože vich 

krv, niesli krv Asenov, "nebeských! síl v neustálom boji s elementárnymi bytosťami. Šľachta 


veľkých stredovekých rytierskych rádov - z ktorých najvýznamnejšie boli 


Templári - bol viazaný aj na zasvätenie. Jedným z najslabších miest Nie-tzscheho koncepcie 
je práve tento biologický naturalizmus, ktorý v 
vo väčšine prípadov zmenšuje a sekularizuje jeho aristokratickú ideu a nesie ju 
na úroveň "blond beštie". 

Toto by bola zásadná otázka. Prechádzame z kást na rasy, my 
musí teda povedať, že skutočný rozdiel medzi rasou a rasou 
nie je niečo naturalistické a ideologicky podmienené, ale presne niečo oveľa hlbšie, čo 


existuje medzi rasami uchovávajúcimi si v híbke krvi a dedičstvo a prítomnosť 


princíp, ktorý presahuje krv, naočkovaný pôsobením dominantných a „slnečných“ elít: a 
ostatné rasy, ktoré nič z toho nemajú, 

a vktorom niečo promiskuitné a viazané na sily 

zeme, živočíšnosti a biologicko-kolektívnej dedičnosti. Medzi 

v týchto rasách dominuje totemizmus a neexistuje žiadny skutočný rozdiel 

ani skutočná osobnosť: uctievanie je riešené v extaticko-panteistickej nostalgii alebo 
nanajvýš v „religiozite“ v lunárnom a komunistickom zmysle. 


Pre nás neexistuje žiadny iný rozdiel medzi ušľachtilými rasami 
Sever a rasy Juhu: a viac ako rozdiel medzi nimi 
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preteky a superpreteky. Akokoľvek škandalózne sa to môže zdať dnešnej 
profanskej a plebejskej mentalite, rozhodne sa držíme božského charakteru - v 
doslovnom význame tohto slova - ktorý niektoré rasy 
môže mať v porovnaní s inými, u ktorých sa neprenáša dedičnosť suprabiologického 
a dá sa povedať aj nadľudského faktora. 
s krvou. 

Zdá sa nám teda, že doktrína Comte de Gobineau má záblesk pravdy, ale 
nie viac. Dekadencia vlastností a faktorov 
ktoré predstavujú veľkosť rasy, nie je - a ona sa domnievala - dôsledkom 
miešanie tejto rasy s inými, ani účinok jej etnických, biologických a 
demografický úpadok: namiesto toho je pravdou, že rasa sa rozkladá vtedy, keď je 
duch upadá, keď to vnútorné napätie, ktorému vďačí za svoju pôvodnú podobu 
a jeho duchovný typ, zlyháva. Potom rasa zmutuje alebo je skazená, pretože 
je poškodený vo svojom najskrytejšom koreni: potom stratí tú neviditeľnú, 
nezdolnú a premieňajúcu cnosť, pri ktorej sú v kontakte iné rasy ďaleko od 
kontaminujú ho, postupne nadobúdajú podobu svojej civilizácie a 
sú ňou ťahané ako keby väčší prúd. 

To je dôvod, prečo návrat k rase pre nás nemôže znamenať len a 
návrat do krvi - najmä v týchto krepuskulárnych predmetoch, v ktorých sa vyskytli 
takmer nenapraviteľné zmiešania. Musí to znamenať návrat do 
duch rasy, nie v totemickom, ale v aristokratickom zmysle, že 
znamená to povedať v súvislosti s pôvodným zárodkom našej „formy“, našej 
civilizácie. 

Takže, ak potvrdíme návrat k rase a návrat k tradíciám, 
V centre tejto myšlienky je myšlienka Vodcu. Lídri vo svojej slnečnej individualite 
pre nás predstavujú konkrétne a aktívne vyjadrenie 
duch ako rasa a rasa ako duch: sú to reanimácie toho istého 
formatívnu prvotnú ideu, spiacu v hlbinách krvi ako základy „formy“, víťaznú nad 
chaosom a živočíšnosťou, ktorú vedome alebo nie, v sile alebo v čine nesú všetci 
nedegenerovaní členovia 
skupiny. Vodcovia vytvárajú toto vnútorné napätie: znovu prebudia 
„božské“ prvky premenenej krvi. Preto mágia autority, ktorá v sebe nemá nič 
násilné a tyranské, ale skôr niečo kráľovské: kúzlo akcie „prostredníctvom 
prítomnosti“, nezdolnosti 
"akcia-bez-akcie" - podľa výrazu Ďalekého východu 
(wei wu wei). Tu je cesta k znovuzrodeniu. Početné sily a 
línii, ktoré smrteľne smerujú k úpadku a dezintegrácii, keď sú zbavené tejto 
vnútornej opory a opustené 
súbor materiálnych, etnických a dokonca aj politických pomerov v 
úzky zmysel, potom opäť nájsť stabilný a živý bod jednoty a 
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podieľať sa na vyššej realite: rovnakým spôsobom ako zvieracie telo, ak 
vlieva sa do nej sila duše. 

Každá obrana rasy a krvi, ktorá vynecháva tento vyšší aspekt 
ohľaduplnosti a prostredníctvom symbolov „národa“ aj „ľudu“, 
alebo "kolektív", evokuje akýmkoľvek spôsobom zmes, čistý zákon krvi 
a pôdy, neznamená nič iné ako návrat k totemizmu a príklon 
upadnúť späť do spoločenských foriem charakteristických pre menejcennú ľudskosť. 
Túžba po socialistickej, demokratickej a komunistickej ideológii v podstate nevedie 
k žiadnej inej podmienke - fenomén Sovietov presne ilustruje účinok tejto ideológie, 
ktorá po Židovi 
(Marx), oživuje starý, barbarský, slovanský kolektivizmus a privádza ho do 
nová, racionalizovaná forma, vytvorila zlovestnú živnú pôdu nákazy pre odpady 
tradičnej Európy. 

Toto všetko je ďaleko od toho, že ide o smerovanie do budúcnosti, ale od an 
ideálny uhol pohľadu - nič iné ako smerovanie do minulosti, k 
čo bolo prekonané v čase formovania každej skutočnej tradičnej civilizácie a každej 
ríše. Cez „socialistický“ a demokraticko-nacionalistický ideál môže byť stále 
obklopený svätožiarou. 
zostáva, že - mutatis mutandis - nachádza svoj dokonalý odraz v spoločenských 
formách nižšieho, protiárijského a protinordického typu: a ak si prúd, ktorý smeruje 
k týmto ideálom, vyžaduje podriadenie jednotlivca a každej vyššej duchovnej 
možnosti zákonu krvi a 
pôde, v podstate učia „morálku“, ktorá sa nelíši od čoho 
plemeno zvieraťa, ak by sa stalo vedomým, by si mohlo nárokovať. 

Proti našej pravde - zopakujme si ju ešte raz - podobne 
tendencie vyjadrujú smer involúcie a abdikácie nad 
proti dosiahnutiu. Je to to, čo sa prebúdza vo chvíľach vyčerpania a slabosti, vo 
chvíľach, v ktorých narastá chaos skrytý v kozme : je to jav, ktorý sa objavuje, keď 
je epocha č 
už schopný produkovať nadradené bytosti, v ktorých celé napätie a 


Tradícia vyššej rasy sa nachádza, koncentruje a oslobodzuje 
transcendentné a slnečné formy. 


Aristokratická myšlienka tradície vodcov - nie demokratických 
alebo „nacionalistická“ myšlienka, ktorá závisí od obyčajného spoločenstva krvi, 
pôda a narodenie - musia byť základom a osou každej doktríny o 
rasa správne pochopená - našej obnovy. 
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Povedali sme, že moderný svet teraz dosiahol bod, v ktorom je 
je zbytočné si klamať o účinnosti akejkoľvek reakcie nie 
pochádzajúce z hlbokej duchovnej zmeny. Oslobodiť sa môžeme len sami 
od zla, ktoré nás rozožiera totálnou negáciou, duchovným impulzom, 
ktorý z nás skutočne robí nové bytosti, otvára nám možnosť uchopiť 
nový svet, dýchať novú slobodu: aj keď 
všetko, čím sa Západ márne pýši, by sa tiež malo zrútiť. 

Vo vedomí, že náš svet je svetom ruín, musíme tlačiť 
opäť k tým hodnotám, ktoré nám umožňujú jednoznačne rozpoznať 
príčinu takejto skazy. 

Prvým koreňom európskej dekadencie je „socializmus“, 
antihierárstvo. 

Základné formy, ktoré sa vyvinuli z tohto koreňa, sú: 


Regresia kást. 

Rozvoj vied a pozitívnej filozofie. 
Technológia a ilúzia mechanickej sily. 
Nový romantický a aktivistický mýtus. 


Toto sú štyri hlavné korene európskeho úpadku, ktoré sme 
teraz zvážime jeden po druhom a potom ich postavíme proti našim 
hierarchickým hodnotám. 

Takto ukážeme základné črty inej vízie sveta a života, ktorá pre nás 
musí mať hodnotu ako tajomstvo. 
silu a ako dušu nášho boja. 
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Regresia kást. Zlato a práca 


Už sme narážali na to, že ak by sme mohli sformulovať zákon va 
veľmi všeobecný spôsob, ktorý nám dáva „smer histórie“ k modernosti 
Nemohli sme hovoriť o pokroku, ale ak vôbec niečo, o involúcii. 

V tomto ohľade existuje proces, ktorý sa každému vnucuje tým 
najobjektívnejším a najzrejmejším spôsobom: proces 
regresu kást. Ako „smer dejín“ od prehistorickej éry vidíme práve progresívny 
pokles z jedného na 
ďalšia zo štyroch veľkých kást - „slnečná“ (kráľovsko-posvätná) kasta, vojnová 
šľachta, buržoázia (obchodníci) a nevoľníci — v ktorej v r. 

v tradičných civilizáciách, a najmä v árijských indiánoch, našla svoj odraz 
kvalitatívna diferenciácia ľudských možností. 

V prvom rade sme svedkami súmraku kráľovského veku 
božstvo. Vodcovia, ktorí sú „božskými“ bytosťami, ktoré sa úplne zjednocujú 
sami dve mocnosti, kráľovská a pápežská autorita, patria do vzdialenej, 
takmer mýtickej minulosti. Tento prvý pád nastal cez 
progresívne zhoršovanie seversko-árijskej sily, tvorcu 
civilizácie. V nemeckom ideáli Svätej ríše rímskej sme nedávno 
rozpoznal poslednú ozvenu tejto tradície, tejto „slnečnej“ úrovne. 

Akonáhle tento vrchol prejde, autorita prechádza na ďalšiu nižšiu úroveň: 
kasta bojovníkov. Je o panovníkoch, ktorí sú teraz jednoducho vojenskí 
vodcovia, páni časnej spravodlivosti, absolútni politickí suveréni. Formula 
„božského práva“ občas existuje, ale chýba len pamäť 
obsahu. Za inštitúciami, ktoré len formálne zachovali črty 
starodávnej šľachticko-posvätnej ústavy boli často len 
panovníci tohto typu zanechali v staroveku. Po páde univerzál 
stredovekej jednoty sa tento jav prejavuje definitívnym a rozhodujúcim 
spôsobom. 

Druhý pád: aristokracia upadá, rytierstvo vyhasína 
veľké európske monarchie sú „znárodnené“ a upadajú. 

Prostredníctvom revolúcií a „ústav“, keď nie sú jednoducho nahradené 
režimami iného typu (republika, federácia), sú 

premenený na spomínané prázdne prežívanie, podliehajúce 

„vôľa“ „národa“. V parlamentných, republikánskych alebo národných 
demokraciách je zakladanie kapitalistických oligarchií fatálne. 

autority a moci od druhého po moderný ekvivalent 

tretia kasta: od bojovníka po obchodníka. Namiesto mužných princípov 
lojality a cti teraz doktrína „spoločenskej zmluvy“ 
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preberá. Sociálne puto je teraz úžitkové a ekonomické: je to zmluva založená na 


pohodlí a záujme jednotlivcov. In 
takýmto spôsobom puto nevyhnutne prechádza z osobného do neosobného. Zlato 
pôsobí ako sprostredkovateľ a tí, ktorí sa zmocňujú 
z nej a vedieť ju znásobiť (kapitalizmus, industrializmus) aj virtuálne dosiahnuť 
prevzatie moci. Aristokracia ustupuje plutokracii, tzv 
bojovník pre bankára, Žida a priemyselníka. Obchod s peniazmi 
a záujem, predtým obmedzený na geto, sa stáva slávou a vrcholom posledného 
veku. Skrytá sila socializmu, antihierarchie, 
začína vtomto bode viditeľne odhaľovať svoju silu. 

Kríza buržoáznej spoločnosti, proletárska vzbura proti kapitalizmu, manifest 
„tretej internacionály“ a korel. 
pomalý vzostup a organizácia skupín a más v čisto kolektívnych a mechanizovaných 
formách - v kontexte novej „civilizácie práce“ - nám naznačuje tretí pád, cez ktorý 
prechádza autorita do 
poslednej z tradičných kást, otrokov a masových ľudí, s následnou redukciou 
každého horizontu a hodnoty na 
úroveň hmoty a čísla. 

Ak nadľudská spiritualita a „sláva“ charakterizujú „slnečné“ obdobie: hrdinstvo, 
lojalita a česť bojovníkov, a zlato, to 
obchodníkov a Židov: takže príchod otrokov musí presne zodpovedať povýšeniu 
princípu otrokov: pozdvihuje sa práca 
k náboženstvu. A nenávisť otroka začína sadisticky hlásať: 
„Kto nepracuje, neje“ a jeho idiotizmus, oslavujúci sám seba, 
tvorí posvätné kadidlo z výronov ľudského potu: „Práca zušľachťuje človeka“, „Práca 
je veľkosť“, „Práca je etická povinnosť“. Hrobový kameň teda pokrýva mftvolu 
človeka a zdá sa, že cyklus involúcie 
byť definitívne ukončené. 

Žiadny iný ideál neponúka budúcnosť kňazom „Pokroku“. Pre 
chvíľu pokračuje boj medzi Židom, všemocným majstrom 
zlato a vzbura otroka: a že „civilizácia“, na ktorú sú naši súčasníci tak hrdí, visí nad 
obludným mechanizmom 
poháňaný hrubými a neosobnými silami zlata, kapitálu a stroja. 


Putá závislosti, ktoré sa ani zďaleka neuvoľnili, sa upevnili 
znova. Ale popri sile už nie je autorita, poslušnosť, uznanie, hodnosť, nadradenosť. 
The 
majster už nie je taký preto, že je majstrom, ale preto, že je ten pravý 
kto ma viac penazi, lebo je to ten kto, aj ked ma 
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vôbec nevidí za malý horizont bežného ľudského života, dominuje materiálnym 
podmienkam života: pomocou ktorého si dokonca môže podmaniť alebo 
utláčať tých, ktorých myšlienková šírka je 

nezmerateľne mocnejší ako jeho: možnosť najviac 

opovrhnutiahodný podvod a najstrašnejšie otroctvo. Sila a väzba 

závislosť odosobnená a mechanizovaná, sa stali kapitálom a 

stroj. Nejde teda o žiadny paradox: iba dnes môžeme hovoriť vážne 

skutočné otroctvo, ak o ňom môžeme hovoriť len v západnej ekonomickej a 
mechanickej organizácii, v smere brutalizácie, ktorá je „bez 

Amerika nám dáva najlepší príklad. 

Možno po krátkom cykle generácií náležite a vedecky 
vzdelaný podľa štandardov „sociálnej služby“, zmysel pre individualitu 
budú úplne odstránené a spolu s tým aj posledné zvyšky vedomia potrebného 
na to, aby si aspoň uvedomili, že sú otroci. Možno, čo 
zostane ten stav obnovenej nevinnosti, ktorý sa bude líšiť 
z mýtického Edenu tým, že v ňom bude vládnuť „práca“ ako univerzálny a 
jediný účel existencie, o čom hovorí Kirilov v Dos-tojevského Posadnutí: to je 
ideál Sovietov. 

Závislosť bez vodcov, organizácia ľahostajná 
každá kvalitatívna požiadavka - tento "spoločenský! ideál, neosobný, brutálny 
vytvára ho sila tvorená púhou kvantitatívnosťou a peniazmi. 

Povedali sme: bez ďalších vodcov. Nenechajme sa tým skutočne oklamať. 
Zopakujme si, že rasa Majstrov, ak ešte nezmizla, je blízko k tomu: a každý 
postupuje v crescendo 
vyrovnávanie, ponáhľanie sa k životu, ktorý je materiálnejší a bez tváre. The 
takzvané „vyššie“ alebo „vládnuce“ triedy dneška sú také len ironicky: 
veľkí lídri svetovej finančnej organizácie - ako sú technici, priemyselníci, 
funkcionári a tak ďalej - nepredstavujú nič viac 
než tí prepustení, ktorým páni kedysi delegovali kontrolu 
otrokmi a správou ich majetku. Podriaďuje sa im to isté jarmo 
obrovskému, slepému, automatizovanému davu robotníkov a zamestnancov a 
nad tým nie sú ani otroci, ani slobodní dohliadajúci na otrokov, ktorí nemajú žiadneho 
oddych - a nad nimi: nikto - to je hrozná pravda „civilizovaného“. 
muži"! 

Avnútorne o koľko je užší, závislejší a chudobnejší 
deň majstrov zlata a strojov, bez prestávky, horúčkovitý, presýtený 
povinnosťami, ako deň skromného remeselníka, taký je deň „vyšších“ tried, 
ktorým zlato slúži len na mul. - chorobne ochabujú ich smäd po „rozptýlení“, 
luxuse, zmyslovom pôžitku a 
ďalšie zisky. 
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V tom všetkom nie je ani stopa po Majstroch a vich neprítomnosti áno 
v tejto pseudoorganizácii nemá zmysel. Ak sa niekto spýta miliónov väzňov 
medzi ich strojmi a kanceláriami na dôvod, ospravedlnenie, 
mimo pominuteľného vzrušenia, s ktorým sa snažia opičiť „zjemnenie“ 
„vyšších tried“, nebudú mať žiadnu odpoveď. Ale ak jeden ide 
a pýta sa „vodcov ekonomiky“, investorov, pánov 
oceľ, uhlie, ropa, zlato a národy (nevideli sme, že politické 
problém sa dnes redukuje na ekonomický?) - opäť nie 
odpoveď. To znamená, že život ovládal život, skôr to zredukovali na svoje 
možnosti. A tak veľká temnota vtrhla do 
svetlo pompéznych ilúzií západnej pýchy, temnoty, ktorá sa prejavuje vo veľmi 
novom a obludnom mýte: o práci za prácou, 
práce ako samoúčelného, ako vnútornej hodnoty a univerzálnej povinnosti. 

Masy ľudí na zemi sú bez svetla, zredukované na čisté 
kvantita - iba kvantita - zrovnoprávnená v materiálnej identite a 
časti odkázané na nezastaviteľný mechanizmus ponechaný sám na seba, ktorý môže 
už nič nerobte - toto je perspektíva, ktorá leží na základni 
ekonomicko-priemyselný smer, ktorý zodpovedá celému Západu. 

TÍ, ktorí cítia, že toto je smrť života a príchod 
brutálny zákon hmoty, triumf osudu je oveľa desivejší 
keďže to už nie je osobné, majte tiež pocit, že existuje len jeden liek: na 
zlomiť semitské jarmo zlata, ísť za hranice fetišu spoločenskosti a 
zákon vzájomnej závislosti, obnoviť aristokratické hodnoty, hodnoty o 
kvality, odlišnosti a hrdinstva, aby sme prinavrátili ten zmysel pre metafyzickú 
realitu, ktorému dnes každý odporuje, a ktorý navyše my, 
tvrdiť proti všetkým. 

A teda, ak sa chápe ako vzbura proti ekonomickej tyranii, proti 
stav vecí, vktorom množstvo zlata a nie jednotlivec, 
pravidlá, v ktorom starosť o materiálne podmienky existencie koroduje celú 
existenciu, ak sa chápe ako snaha o hospodárstvo 
rovnováha, na základe ktorej sa rôzne formy života, už neredukovateľné na 
hmotnú úroveň, dokážu oslobodiť a rozvíjať - 
ak by sme to pochopili presne takto, ale len takto, mohli by sme aj v niektorých 
extrémistických prúdoch rozpoznať nevyhnutnú funkciu a budúcnosť. 

Hlavná príčina chýbajúcej kvalitatívnej diferenciácie vmodernom živote 
spočíva práve v tom, že už nenecháva priestor pre 
druh činnosti, ktorý nie je oceňovaný z hľadiska praktickej užitočnosti a sociálnej 
povahy. Ekonomická zaujatosť vytvára vyrovnanie, vnucuje sa všetkým rovnako, 
keďže rozdiely založené na zlate a mechanicko-ekonomickej hierarchii 
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nie sú rozdiely. Vracajú sa v jedinej úrovni, jedinej kvalite: za touto úrovňou, branou v 
súhrne všetkých jej možných diferenciácií, to 

bolo by potrebné, aby existovali ďalšie úrovne, ktoré však dnes neexistujú: nezávislé 
od prvej a ktorej by mala byť podriadená prvá, a 

nie naopak, ako je stav vecí v súčasnosti 

spoločnosti. 

To je dôvod, prečo, keď si hypertrofia takého zla v monštruóznych bankových- 
priemyselných trustoch privlastňuje právo na „imperializmus“, my, neschopní plakať, 
sa môžeme len smiať. A pokojne kontrovať myšlienkou, že a 
radikálna revolúcia proti zlatu a kapitálu je nevyhnutným predpokladom 
pravé Impérium. Prechod k ašpirácii, ktorá sa šíri na 
základ všetkých revolučných ideológií ako symptóm revolty proti novodobému otroctvu, 
napriek tomu ju prekračujeme a uisťujeme sa, že je sama 
preniknutý tým istým zlom: podobne vidí len ekonomické a sociálne 
problémy, nevyžaduje oslobodenie od ekonomického jarma v 
názov diferencovaných, metaekonomických a metafyzických hodnôt - nie 
pretože sily, bez ekonomických starostí, môžu pôsobiť v híbke - 
ale skôr len pre rovnostárske a ešte „socialistickejšie“ usporiadanie rovnakého 
ekonomického problému určeného 
čisto materiálne a úžitkové potreby más. Odkiaľ, vtakom 
tendencie, vzniká nedôvera, intolerancia a takmer skrytá 
zášť, nehovorme za to, čo je duchovné, ale dokonca aj za to, čo je „intelektuálne“, čo sa 
považuje za „luxus“: mimo ekonomickej rovnováhy áno 
nemať zmysel pre neekonomické rozdiely - ani ich nevidieť, ani nevidieť 
túžiac po nich: s rovnakým duchom plebejskej a rovnostárskej neznášanlivosti voči 
otrokom v rebélii, ktorá sa prejavila už na jeseň staroveku. 
romantizmus. 

Na záver je potrebné bojovať s hlavným koreňom európskeho 
zlo s dvoma zbraňami. Nemusíme trvať na prvom a zastaviť sa pri prvom: to 
spočíva vo vytváraní elity, vsvedomitom a húževnatom vynášaní nových rozdielov, 
záujmov a nových vlastností tvoria nediferencovanú substanciu dnešných jednotlivcov, 
takže aristokracia, 
rasa pánov, vládcov sa môže vrátiť. Toto v prvom rade. 

Na druhom mieste je potrebný pohyb, vzbura z 
hlbiny, ktoré nás oslobodzujú od stroja, od vonkajších, anorganických, 
automatická, násilná závislosť: ktorá láme židovské, kapitalistické, ekonomické jarmo, 
ktorý zosmiešňuje povinnosť práce uloženú ako univerzálny zákon 
a end-in-self: čo nás skrátka oslobodzuje a otvára priechod pre 
vzduch a svetlo - lebo hierarchia sa nedá obnoviť násilím, kontrolou 
potrieb, alebo súhry vášní, záujmov a ambícií, ale len 
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slobodným a spontánnym poznaním, ktoré pramení zo zmyslu pre 
hodnoty a transcendentné sily, z vernosti vlastnému spôsobu bytia, nech 
už je akýkoľvek, z vedomia prírody, dôstojnosti a kvality. Organická, 
priama, skutočná hierarchia: slobodnejšia a silnejšia ako ktorákoľvek iná. 


Ako teda nerozpoznať, že realita minulosti je aj prorockým mýtom 
o lepšej budúcnosti? Návrat k systému kást je návratom k systému 
pravdy, spravodlivosti a „formy“ vo vyššom zmysle. 

V kaste existuje ideál spoločenstva činnosti, povolania, krvi, 
dedičnosti, zákonov a práv, ktoré presnejšie zodpovedajú vopred 
stanoveným, typickým spôsobom bytia, organickým prejavom prírody 
vhodne prepracovaným, v ňom je ako predpoklad vôľa byť tým, čím je, 
vôľa uvedomiť si vlastnú prirodzenosť a osud ako kvalitu, umlčujúc 
individualistické a oportunistické jemnosti, ktoré sú príčinou každého 
neporiadku a dezorganizácie, vňom dochádza k prekonaniu kvantitatívnej 
jednotnosti, centralizácie a štandardizácie: v ňom je základ pre sociálnu 
hierarchiu, ktorá bezprostredne odráža hierarchiu spôsobov bytia, 
hodnôt a vlastností a ktorá stúpa od hmotného k duchovnému 
usporiadanému podľa úrovní, od beztvarého k deformovanému, od 
kolektívne k univerzálnemu a nadindividuálnemu. 


Najdokonalejším spôsobom nám tento ideál ukazuje staroveká 
India, ktorá sa však v rôznych podobách nachádza aj viných civilizáciách, 
až po náš seversko-rímsky stredovek. 

Naším referenčným bodom nemôže byť nič iné. 

Ako substrát zdravá aktivita najnižšej triedy (šudra), už 
neanarchizovaná demagogickými ideológiami, vedená odborníkmi na 
obchod, obchod a hospodársko-priemyselnú organizáciu, zjednodušená 
prostredníctvom zjednodušených potrieb (Vaishya): mimo Vaishya, 
Kshatriya , vojnová šľachta, ktorá uznáva hodnotu a účel vojny a v ktorej 
hrdinstve, hrdosti a víťazstve môže horieť vyššia ospravedlnenie celého 
ľudu, za kšatrijmi, brahmanmi , solárnou rasou ducha a múdrosti, tých, 
ktorí „vidia“ (rishi), ktorí „môžu“ a ktorí svojím životom dosvedčujú, že 
sme na vrchole tejto temnej zeme, ale naše životne dôležité korene sú 
stratené na vrchole v jase „nebies“. Na vrchole všetkého, ako mýtus a 
limit, ideál čakravartina , „kráľa sveta“, neviditeľného cisára, ktorého sila 
je skrytá, mocná a nepodmienená. 
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Veda verzus múdrosť 


Ako sa moc, odosobnená a socializovaná, stala zlatom, kapitálom, 
tak sa aj múdrosť, odosobnená a socializovaná, stala „pojmom“, „racionalitou“. 
A to je druhý koreň európskeho zla. 

Filozofia ako aj západná pozitívna veda sú vo svojej podstate v podstate 
socialistické, demokratické a antihierarchické. 

Navrhujú ako „pravdivé“ len to, čo možno všeobecne uznať, čo 

každý môže súhlasiť, bez ohľadu na to, aký život si dovolí žiť 

len to, že má isté vzdelanie. A tak, ako v kritériu 

„väčšina“ politického demokratizmu, predpokladajú rovnosť a pod kritériom 
kvantity dominujú všetkému v tejto oblasti, 

môže byť rovnosť, neredukovateľnosť kvality alebo výsada 

kvality. 

A je zbytočné propagovať individualistické, či dokonca relativistické, 
doktrín, keďže spôsobom ich vyhlasovania, čo je pojmový spôsob sekulárnej 
filozofie, sa ukazuje, že sa pridížal 
demokratické, neosobné a kolektivistické predpoklady, ktoré klamú 
na základe samotnej filozofie. Cesta je úplne iná - bola by 
Ak nechceme opäť upadnúť do hlúposti imperializmu, ktorý namiesto toho, 
aby sa presadil cez túto hierarchiu od 


vyššie, ktorý bol spomenutý, apeluje na všeobecné uznanie pre jeho 
vlastné odôvodnenie. A tu si človek začne uvedomovať nepriateľa, ktorého máme 
bojovať so samotnou „kultúrou“, nielen „spoločnosťou“ našich súčasníkov, a 
to, ako desivo, vdemokratizme v akcii — a človek začína vidieť, aké odriekanie 
musia od seba vyžadovať, aby 
znovu získať zdravie. 

Rovnako ako zlato je realitou, ktorá sa stala ľahostajnou ku kvalite 
jednotlivcov, ktorí ho vlastnia, tak aj „vedomosti“ súčasnosti 
muži. Povedzme to lepšie: nasledovať vôľu k rovnosti, antihierársko-chickú 
neznášanlivosť, a teda socialistický predsudok, poznanie 
Európanov muselo nevyhnutne prísť k niečomu, na čo by to malo vplyv 
individuálnych rozdielov a stavu - prostredníctvom poznania - o 
aktívna individuálna diferenciácia je znížená na minimum: teda to 
sa týkalo buď fyzickej skúsenosti, viac-menej rovnakej pre všetkých mužov 
pokiaľ ide o zvieratá (pozitívna veda), alebo do sveta abstrakcie a verbálnych 
konvencií (filozofia a racionalizmus). 

Potreba socializácie vedomostí viedla fatálne k jeho 
abstrakcie, a preto medzi nimi vznikla neprekonateľná prestávka 
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samotné poznanie a život, medzi poznaním a bytím, ako aj to, aká môže byť kvalita 
javov a „metafyzická realita“. Na Západe je teda myslenie, ak nie je zredukované 
na nástroj viac-menej konvenčného prepisu toho najvonkajšieho, plne 
kvantitatívneho a jednotného aspektu materiálnych vecí, iba tvorcom nereálnosti. 
zhmotnené slová a prázdne logické schémy, alebo sa stáva intelektuálnym 
športom, o to smiešnejším pre dobrú vieru, v ktorej sa praktizuje. 


Z toho pochádza celá nereálnosť moderného ducha: odtrhnutý od života je 
dnes človek takmer tieňom, ktorý sa hemží medzi schémami, programami a 
intelektuálnymi nadstavbami, bezmocný ovládnuť realitu a život samotný, pričom 
sa stáva stále viac závislým na vede. ktorý hromadí abstrakcie na abstrakcie, je 
otrokom fenomenálneho zákona zisteného, ale ním nepochopeného, a vyčerpáva 
sa mechanicky a exteriérovo, bez akýchkoľvek možností pre vnútorné bytie 
človeka. 


Určite sa tu nemôžeme dostať k jadru tejto otázky, vzhľadom na limity 
súčasného výkladu. Netreba si však myslieť, že nesúvisí s problémom Impéria: pre 
nás je problém Impéria problémom par excellence, v súvislosti s ktorým nemožno 
oddeliť špecializovanejšie problémy a urobiť z nich vlastné domény. . 
Partikularizmus, spoločná ľahostajnosť rôznych foriem ľudskej činnosti - tu politika, 
tam veda, tu prax, tam náboženstvo a tak ďalej —- je, ako sme už uviedli, sám osebe 
aspektom úpadku Európy, a jednoznačným príznakom neorganickosti Európy. 


Základ imperiálnej hierarchie musí byť založený na poznaní: „Múdri by mali 
vládnuť“, povedal už Platón - a to je ústredný, absolútny, definitívny bod v každom 
racionálnom poriadku vecí. Nič by však nebolo smiešnejšie, ako spájať tieto 
poznatky s nejakou technickou kompetenciou, pozitívnou vedou alebo filozofickou 
špekuláciou: namiesto toho sa zhoduje s tým, čo sme od začiatku nazývali 
múdrosťou, čo je tradičný výraz používaný klasickým Západom aj Západom. 
východ. Múdrosť je rovnako aristokratická, individuálna, skutočná, podstatná, 
organická a kvalitatívna, ako poznanie „civilizovaných“ je demokratické, sociálne, 
univerzalistické, abstraktné, vyrovnávajúce a kvantitatívne. Opäť sú tu dva svety, 
dve oči, dve rozdielne vízie, stojace proti sebe bez akéhokoľvek zmiernenia. 


Vedieť podľa Múdrosti neznamená „myslieť“, ale byť poznanou vecou: žiť ju, 
vnútorne si ju uvedomovať. Človek v skutočnosti nepozná vec, pokiaľ na ňu 
nedokáže aktívne transformovať svoje vedomie. Preto len to, čo vyplýva z priamej 
individuálnej skúsenosti 
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sa bude počítať ako znalosť. A to je pravý opak modernej mentality, pre 
ktorú sa čokoľvek, čo sa jednotlivcovi bezprostredne objaví, nazýva 
„fenomén“ alebo „subjektívne“, a preto za tým kladie niečo iné ako 
„skutočnú realitu“, ktorá je jednoducho predstavované alebo 
predpokladané („vec sama o sebe“ filozofov, „Absolútno“ vulgárneho 
náboženstva, „hmota“, „éter“ alebo „energia“ vedy). Múdrosť je 
absolútny pozitivizmus, ktorý považuje za skutočné len to, čo je možné 
uchopiť priamou skúsenosťou, a všetko ostatné za neskutočné, abstraktné a iluzórne. 
Bude namietané, že z tohto hľadiska by sa všetko poznanie 
zredukovalo na konečné a podmienené veci prezentované fyzickými 
zmyslami - a skutočne, takto veci sú a ako musia zostať pre veľkú masu. 
ľudí, ktorí môžu len pravdivo tvrdiť, že poznajú túto konečnosť a 
náhodnosť, ktorá taká zostáva aj po všetkých vedeckých 
pseudovysvetleniach. Okrem toho však zachovávame možnosť foriem 
skúseností odlišných od zmyslových foriem bežného človeka, nie 
„daných“, nie „normálnych“, ktoré možno dosiahnuť pomocou určitých 
aktívnych procesov vnútornej transformácie. Zvláštnosťou takýchto 
transcendentných zážitkov (z ktorých „nadsvet“, „pole bytostí“, sedem 
nebies, ohnivé sféry atď. boli len rôzne reprezentácie ľudstva spojeného 
s tradíciou) je priama , konkrétne a individuálne, rovnako ako samotná 
zmyslová skúsenosť, a predsa vidieť realitu, za náhodným, 
časopriestorovým aspektom, charakteristickým pre všetko, čo je 
zmyslové. Aspekty, ktoré sa aj veda pokúša prekročiť, pod podmienkou, 
že dokonca prekročí všetko, čo je skutočným poznaním - víziu, 
individuálny a živý dôkaz - v prospech púhych pravdepodobností, 
nepochopiteľných „uniformít“ a abstraktných vysvetľujúcich princípov. 


To by bol zmysel, v ktorom hovoríme o „metafyzickej“ realite. 
Treba však mať na pamäti, že hovoríme o skúsenosti, a to len o 
skúsenosti, z tradičného hľadiska neexistuje konečná realita a 
absolútna realita, ale konečný spôsob a absolútny spôsob prežívania 
reality, konečný spôsob a absolútny spôsob prežívania reality, konečné 
oko a absolútne oko : celý takzvaný „problém poznania“ je uzavretý vo 
vnútri každého bytia a nezávisí od „kultúry“, ale od jeho schopnosti 
oslobodiť sa od ľudského, teda od zmyslového, racionálneho a 
emocionálne a stotožňovania sa s tou či onou formou „metafyzickej“ 
skúsenosti, spolu s hierarchiou, ktorá na svojich hraniciach kulminuje 
v stave dokonalej identity, duchovnej vízie, plného suprazmyslového a 
nadracionálneho dosiahnutia vec v ja a jav 
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vec, ktorá realizuje stav moci a súčasne stav absolútnej samozrejmosti vo vzťahu k 
veci samej, v ktorej už nie je 
pýta sa sám seba na čokoľvek a človek zistí, že je to len nástupca 
dôvod, ako sa hovorí. 

Toto je vširšom zmysle význam múdrosti, ktorá tvorí základ „metafyzického“ 
učenia a duchovnej vedy, 
ktorého iniciačný rituál pôvodne vyvolal transformáciu vedomia potrebnú pre 
„poznanie“ a metafyzickú „víziu“ a 
ktorého tradícia sa udržala na Západe v tajnej forme, 
aj po semitizácii a úpadku jej starovekej civilizácie. 

Dôležité je mať na pamäti, že posvätná a sapienciálna veda, 
keďže na rozdiel od sekulárnej vedy nie je „vedieť“, ale bytosť, a nemôže 
byť vyučované knihami alebo univerzitami alebo prenášané slovami: získať to, to 
je potrebné premeniť, prekročiť bežný život pre predstaveného 
života. Presne meria kvalitu a realitu individuálneho života, of 
ktoré sa stáva nedotknuteľným privilégiom a skôr organickou súčasťou 
než byť pojmom alebo pojmom, ktorý si človek môže vložiť do hlavy ako 
niečo do vreca bez toho, aby sa zároveň muselo transformovať alebo čo ilen trochu 
pohnúť s ohľadom na to, čo kto je. 

Preto prirodzená aristokracia Múdrosti: preto jeho rázna nepopularizácia, 
nekomunikovateľnosť. Ďalšie tabu európskej sestry 
práve komunikatívnosť: viac-menej si myslia, že zrozumiteľné bytie a vypovedateľné 
bytie sú to isté. Neuvedomujú si, 
hoci to môže dávať zmysel vzhľadom na intelektuálne abstrakcie 
a konvencie na základe skúseností - tie, ktoré sú charakteristické pre 
fyzikálne zmysly - predpokladá sa, že sú zhruba rovnaké pre všetkých, no tam, kde 
táto uniformita prestáva, kde sa opätovne presadzuje kvalitatívna diferenciácia, už 
nemôže byť kritériom diskurzívna komunikatívnosť. 


Keďže múdrosť je založená presne na dôkazoch skutočných skúseností nad 
rámec skúseností obyčajných ľudí, necháva otvorený len jeden 
cesta: pokúsiť sa dostať na rovnakú úroveň pomocou slobodného a 
tvorivý čin, ako ten, kto stanovuje učenie, tak a tým, že pozná z 
zažiť to, čo vie druhý, alebo povedať jedným slovom, čo inak zostane len slovami. K 
socializácii, depersonalizácii, 
a konceptualizácia vedomostí, k demokratickej inklinácii k 
"popularizovať, oslabiť nadriadeného pre účely menejcenného, tzv 
že väčšina sa môže podieľať na poznaní bez zmeny 
myseľ alebo prestať byť menejcenný - staviame sa proti tomu, bez kompromisov 
opačný aristokratický postoj. V ňom musia existovať hierarchie 
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samotné poznanie, musí existovať veľa právd oddelených od seba 
hlbokými, nesmiernymi, neprekonateľnými priepasťami, ktoré presne 
zodpovedajú mnohým kvalitám Života a moci, mnohým odlišným 
individualitám: musí existovať aristokracia poznania a chápaná 
„univerzálnosť“. komunikačným, demokratickým a jednotným spôsobom 
musí prestať byť kritériom. Nesmieme k nim zostúpiť, sú povinní sak 
nám povzniesť dôstojnosťou, skutočným vzostupom - podľa svojich 
možností, po hierarchii bytostí - ak chcú mať vyššie a metafyzické 
formy, ktoré sú referenčnými bodmi pre nich samotných. a k nižším a 
fyzickým formám. 

Z toho vyplýva aj sloboda, otvorené pole, dych, ktorý dáva Múdrosť. 
V socializovanom poznaní je vždy namiesto toho skryté „musíš“, skryté, 
netolerantné, moralistické obmedzenie: „vedecká“ alebo „filozofická“ 
pravda vyžaduje, aby ju každý uznal ako „pravdu“: zoči-voči tomu nie je 
dovolené zaujať iné stanovisko. Vyjadrenie kolektívneho despotizmu, 
jeho cieľom je despoticky vládnuť všetkým, robiť si všetkých rovných vo 
vzťahu k nemu - a práve na základe tejto vôle zorganizoval, vybudoval 
svoje zbrane, svoje utrpenia, svoju metódu, svoje násilie. . 
Naopak, v Múdrosti je jednotlivec rozpustený, obnovený, vrátený do 
seba: má svoju pravdu, ktorá presne a hlboko vyjadruje jeho život, čo 
je zvláštny spôsob prežívania a vyjadrovania reality, ktorý si neodporuje. 
alebo vylúčiť iné, odlišné spôsoby, ktoré sú rovnako možné v 
diferenciácii, na ktorej je založená hierarchia Múdrosti. 


Táto diskusia postačí, pokiaľide o druhý koreň európskeho zla a 
jeho nápravu: už vtomto krátkom náčrte je princíp, že „múdri musia 
vládnuť“, opodstatnený. V poradí múdrosti je hierarchia vedomostí 
koextenzívna s hierarchiou sily a nadradenosti jednotlivcov. Poznanie 
je bytie a bytie schopnosť a moc, takže spontánne k sebe priťahuje 
dôstojnosť Impéria. Skutočným základom prvotného konceptu, 
zakoreneného v tradícii „božskej kráľovskej hodnosti“, nebolo nič iné 
ako toto. 

Proti tomu, zopakujme, je celá Európa s jej odvekým dedičstvom a 
organizáciou: je tu, ako sme povedali, vláda profesorov, „intelektuálov“, 
okuliarov bez očí, „kultúrneho“, akademického , univerzitný svet, ktorý 
tým, že si pre seba robí privilégium poznania a ducha, svedčí len do tej 


miery, do akej dokázali posunúť úpadok a abstrakciu moderného 
človeka. 
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TÍ, ktorí vedia a tí, ktorí veria 


Ale je tu ešte väčšia uzurpácia: to, čo náboženstvo - v najužšom a 
najnovšom zmysle slova - dosahuje tým, že si zabezpečuje kontrolu a 
odbornosť vo veciach „posvätného“ a „božského“. 

Posvätné a božské sú záležitosti viery. Toto je pravda, ktorá bola v 


poslednej dobe vnútená Európe. Naša pravda je iná: je lepšie vedieť 
vedieť, že nevieme, ako veriť. 

V súčasnej mentalite je ústredný bod, v ktorom sa stretávajú 
postoje materialistickej vedy a náboženstva: videntickom odriekaní, v 
identickom pesimizme, v identickom agnosticizme o duchovnom, v 
jednom prípade deklarovanom a metodickom, zahalenom v ostatný. 

Premisa materialistickej vedy je v podstate taká, že veda - v zmysle 
skutočného, pozitívneho a empirického poznania - môže existovať len 
v tom, čo je fyzické, a že vnefyzickom nemôže existovať žiadna veda, 
takže vedecká metóda ju zanedbáva a prenecháva ju pre nedostatok 
autority vierouke, nudným a svojvoľným abstrakciám filozofie alebo 
„potrebám“ filozofie. sentiment a morálka. 

Okrem toho náboženstvo, pokiaľ je zamerané výlučne na vieru a 
nepripúšťa ezoterické iniciačné učenie nad rámec profánneho 
náboženstva vnucovaného masám, alebo gnózu nad rámec zbožnej 
povery, končí rovnakým zrieknutím sa. V skutočnosti človek verí len 
vtedy, keď nevie a myslí si, že nemôže vedieť. Preto je tu opäť rovnaký 
agnosticizmus „pozitivistov“ vzhľadom na čokoľvek, čo nie je hmotná a 
hrubá realita. 

My naopak - vychádzame z tradície oveľa staršej a skutočnejšej, 
než je tá, ktorú si môže nárokovať „viera“ západného človeka, na tradíciu, 
ktorú nedokazujú doktríny, ale skutky a činy moci. a jasnozrivosť - 
namiesto toho potvrdzujú možnosť a konkrétnu realitu toho, čo sme 
nazvali „múdrosťou“. Presadzujeme tak možnosť pozitívneho, priameho, 
metodického, empirického poznania v „metafyzickej“ oblasti, tak ako sa 
veda snaží získať vo fyzickej oblasti, a rovnako ako veda zostáva nad 
akýmkoľvek morálnym alebo filozofickým presvedčením ľudí. 


Preto v mene tejto Múdrosti a tých, ktorí môžu túto Múdrosť 
potvrdiť, tvrdíme, že všetci tí, ktorí v rámci náboženských povier, iba 
ašpiráciami „duše“, dogmami, tradíciami v ten najužší a najsektársky 
zmysel, halucinácie a skutky slepej viery, ktoré sa stávajú strážcami 
posvätného a božského, musia byť zbavené autority a musia byť 


odstránené. Tí, ktorí vedia 
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a ktorí, pokiaľ vedia a sú schopní - práve tak ako tí bohoslovci 
známy a uctievaný všetkými veľkými starodávnymi tradíciami - musí nahradiť 
tí, ktorí "veria" - slepý vedie slepého. 

A zdá sa teda, že zaoberanie sa tým, čo je v kognitívnej oblasti 
protieurópske a antidemokratické - o tom, čo je múdrosť, v 
poradie práve tohto diela - nepredstavuje nič iné ako zbytočnú odchýlku: bez 
ohľadu na identifikácia, ktorú môžeme tvrdiť, dvoch 
sily - posvätné a dočasné - v jedinečnej, intenzívne personalizovanej hierarchii, 
nemožno ani ospravedlniť, ani pochopiť, a namiesto toho 
najhrozivejšie nedorozumenia sú možné. 

Ale, vrátane toho, čo bolo preskúmané, naše vyhlásenie, že sme 
neústupní imperialisti nevedia, čo si počať s náboženskou hierarchiou (na 
rozdiel od tej gnostickej a iniciálnej), je potvrdené a 
odôvodnený. V skutočnosti by to nepridalo nič k materiálnej organizácii 
čo by sa snáď pridalo: pridalo by len prázdnu osnovu 
prázdnych foriem, fantázie viery a sentimentu, degradácie 
do protirečivých dogiem a do symbolov a obradov, ktoré nie sú jej 
vlastné a ktorých význam stratil. V súhrne by to neprodukovalo 
vyššia, slnečná, realita, svedčiace o tom v potencii, ktorú my ako pohania myslíme 
duchom, ale absolútna nereálnosť, protiárijská a protirímska rétorika, ktorá 
je vyjadrená v rovnakej etickej oblasti, uprednostňujúc 
všetko ženské, „romantické“ a únikové, čo sa skrýva v duši Západu. 

Je to nevyhnutne prekonanie náboženského nerealizmu a mate- 
ralizovaný realizmus transcendentným, mužným, olympským pozitivizmom. 


Mechanická sila a individuálna sila 


Treťou z európskych ilúzií je mechanická sila, ktorá 
pochádza z technických aplikácií profánnej vedy: v ktorej sava 
jednomyseľný hlas, namiesto toho veria, že vidia legitímnu hrdosť, 
triumf západnej civilizácie. 

Pokiaľide o demokratizmus, ktorý spočíva v myšlienke „univerzality“ 
západnej vedy, ak sa všeobecný duch novej semitskej doktríny odráža v jej 
socialistických a rovnostárskych požiadavkách, mali by sme 
rozpoznať aj niektoré predchodce v sokratovskej metóde av niekt 
aspekty neskoršieho gréckeho intelektualizmu. Napriek tomu zdieľanie vtomto druhu 
myšlienky s Nietzschem, môžeme to považovať za anticipáciu a a 
predohru k židovsko-kresťanskému duchu, pokiaľ je práve vtom 
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Židovsko-kresťanský duch, ktorý vidíme univerzalistické a rovnostárske uplatnenie, 
sa prejavuje tým najdrvejším, najkonkrétnejším a nejednoznačným spôsobom. 
Grécka kultúra odráža skôr aristokratický koncept 

z poznatkov a hlavných motívov jeho špekulácií 

tradície múdrosti. Doktrína, podľa ktorej skutočný 

poznanie je podmienené skutočným procesom „očistenia“ a sebapremeny, 
riadeným aktívnou individuálnou iniciatívou alebo tradičnou silou „rítu“, pričom 
takéto poznanie nie je čisto mentálnym faktom. 

a ešte menej - prechod kinému aspektu - záležitosť viery a sentimentu, zostáva 
základnou témou klasického sveta až do r. 

Novoplatonizmus. Namiesto toho v pasívnom postoji nasledovníkov 

nová doktrína, vich netolerancii voči každej metóde a autonómnej disciplíne 
jednotlivca ako ceste k „gnóze“, ku skutočnej duchovnej skúsenosti - skrytej 
intolerancii, ktorá je stále prítomná v rôznych 

viera v „zjavenie“, „milosť“ a hriešny aspekt, ktorý každý riadi a 

presná iniciatíva spoliehajúca sa len na ľudské sily predpokladá - pri tom všetkom 
je dosť tém odriekania, ktoré v spojení s demokratickým a rovnostárskym pátosom 
môžu dostatočne vysvetliť efektivitu 

samotného kresťanstva, pokiaľ ide o sociálny, popularizovaný, neorganický, 
neosobný charakter moderného poznania. 

Ale okrem zhubného univerzalizmu, najmä v modernej vede, existuje ďalší 
základný bod, ktorý pochádza z kresťanstva - máme na mysli jeho dualistický 
predpoklad. V modernej vede príroda, v 
skutočnosť je myslená ako niečo „iné“ - ako neživé, vonkajšie, úplne oddelené od 
človeka: predpokladá sa - alebo sa predpokladá - že je samo osebe realitou, úplne 
nezávislou od tých, ktorí vedia 
a ešte viac o duchovnom svete tých, ktorí ho poznajú. 

Teraz, to, čo je skrz naskrz odhalené, je téma charakteristická pre nerealistický 
náboženský postoj v ostrom kontraste s 
pohansko-árijský obraz sveta. Téma opozície ducha 
do reality, dualistická téma: subjektivita ducha proti objektívnosti prírody, téma 
straty zmyslu toho, čo duchovné 
objektívnosť znamená. Po dosiahnutí tohto bodu sa prirodzená realita zmenila na 
mimozemskú, nemú, neživú, vonkajšiu, hmotnú - a je presne taká 
že to predstavovalo objekt novej vedy, západnej profánnej vedy. 

Ani zďaleka sa nevyčerpáva v naturalizme - ako to dnes dokáže prezentovať 
len neznalosť či tendenčné falšovanie niektorých ľudí 
to - okrem poznania ideálov mužského víťazstva a absolútneho oslobodenia, v 
pohanskom poňatí bol svet živým telom, preliačeným 
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s tajnými, božskými a démonickými silami, s významami a so symbolmi, ako to 
ilustruje výrok Olympiodora: „rozumný výraz neviditeľného“. Človek žil v 
organickom a bytostnom spojení 
so silami sveta a nadsveta, aby mohol byť 
povedal, s hermetickým výrazom, byť „celkom v rámci celku, 
zložený zo všetkých mocností: zmysel, ktorý odhaľuje árijsko-aristokratická 
doktrína átmana, nie je iný. A tá koncepcia 
bol základom, na ktorom ako celok svojím dokonalým spôsobom vznikol korpus 
sa rozvíjali posvätné tradičné vedy. 

Kresťanstvo rozbilo túto syntézu a vytvorilo tragickú priepasť. Teda na 
na jednej strane sa duch stal tým, čo je za hranicami, neskutočným, subjektívnym 
- odtiaľ primárny koreň európskeho abstrakcionizmu: na druhej 
Príroda sa stala hmotou, vonkajším zjavom uzavretým do seba, záhadným javom 
- odtiaľ postoj, ktorý mal dať vznik modernej vede.1 A rovnako ako vnútorné, 
priame, integrálne poznanie dané 
Múdrosť nahradila vonkajšia, intelektuálna, diskurzívno-vedecká, 
profánne poznanie, teda organické a bytostné spojenie človeka 
s hlbokými prírodnými silami, ktoré tvorili základ tradičného 
obrad sily obety a mágie bol nahradený vonkajším, 
nepriamy, hrubý vzťah: vzťah vlastný k technológii a stroju. Týmto spôsobom 
semitská revolúcia obsahuje semená 
mechanizácia života. 

V stroji nachádzame odraz neosobného a rovnostárskeho 
strane vedy, ktorá ho produkuje. Rovnako ako zlato je závislosť redukovaná na 
neosobné, rovnakým spôsobom moderná kultúra 
má ako ideál univerzalistické poznanie, dobré pre všetkých, anorganické a 
prenosné ako jedna vec - ocitáme sa na úrovni so svetom 
stroja čeliaceho rovnako neosobnej, anorganickej moci, založenej na 


1 Neobviňujte nás z jednostrannosti alebo zaujatosti poukazovaním na rôzne dualizmy, ktoré poznal aj 
staroveký pohanský a orientálny svet. Tieto dualizmy majú odlišný charakter ako kresťanské. Dokonca aj 
Platón poznal „iné“ - no toto „iné“ bolo považované za nebytie, za niečo nepochopiteľné a iluzórne, nie za 
realitu samu osebe - a grécky duch poznal ideu hmoty až s neskorým stoicizmom. Orientálna maya naznačuje 
zmysel pre prítomnosť ducha vo veciach viac ako dualizmus, aby človek pociťoval ich rozumný aspekt ako 
závoj klamlivého zdania. Iránska doktrína poznala v boji dve kozmické sily, ale práve z tohto dôvodu boli 

na jednej rovine a blížili sa k syntéze danej finálnou prevahou jednej nad druhou. Čistá príroda, zbavená 
života, čisto materiálna a protikladná k Ja, vznikla len vtedy, keď bol duch vyhnaný do absolútneho 
„zámorského sveta“, a to len z židovsko-kresťanskej mentality. 
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automatizmy, ktoré vyvolávajú rovnaké účinky s absolútnou 
ľahostajnosťou voči tomu, kto koná. Vyjasňuje sa celá nesmrteľnosť 
takej moci, ktorá patrí všetkým a nikomu, ktorá nie je hodnotou, ktorá 
nie je spravodlivosťou, ktorá silou môže človeka urobiť mocným, bez 
toho, aby predtým urobila jedného nadradeného. Rovnako ako je však 
jasné, že je to možné len preto, že ani tieň skutočného konania sa 
nenachádza v tomto poradí: žiadny účinok vo svete techniky a strojov 
nie je priamo závislý od „ja“ zadku, jeho príčiny. ale medzi jedným a 
druhým je ako podmienka účinnosti systém determinizmov a zákonov, 
ktoré sú známe, ale nepochopené a ktoré sa čistým aktom viery 
považujú za stále a jednotné. O tom, čím je jednotlivec a o priamej 
individuálnej moci, vedecká technika nehovorí nič, alebo skôr: uprostred 
svojich vedomostí o javoch a jeho nespočetných diabolských strojoch je 
dnes jednotlivec mimoriadne úbohý a bezmocný, stále viac podmienený. 
než podmieňovanie, pohybujúce sa stále viac na ceste, na ktorej sa 
nutnosť vôle redukuje na minimum, zmysel pre seba, nezdolný oheň 
individuálnej entity postupne umiera v únave, v opustenosti, v 
degenerácii. 


So „zákonmi“ objavenými jeho vedou, ktoré sú pre nás iba 
štatisticko-matematickými abstrakciami, bude tiež schopný uspieť v 
zničení alebo vytvorení sveta - to však neznamená, že jeho skutočný 
vzťah k rôznym udalostiam by bol sa akýmkoľvek spôsobom zmenil: 
oheň ho bude naďalej spaľovať: organická zmena, ktorá mu znepokojuje 
svedomie: čas, vášeň a smrť, aby ho ovládli svojím zákonom. Vo 
všeobecnosti: bude absolútne tou istou bytosťou ako predtým, v 
rovnakej situácii ako predtým vzhľadom na tú úroveň v hierarchii 
bytostí, ktorú predstavuje človek so všetkým, čo je človek. 

Prekonať túto úroveň - integrovať sa - vykonať akciu, cítiť ju, viesť 
ju k práci nie pod, ale nad prírodnými determinizmami, nie medzi 
javmi, ale medzi príčinami javov, priamo, s neodolateľnosťou a správnym 
spôsobom. k tomu, čo je vyššie - toto je cesta k pravej sile, ktorá sa 
stotožňuje s cestou samotnej Múdrosti: lebo tam, kde poznanie 
znamená bytie, tam je aj istota mocou. 


Ale táto úloha si vyžaduje predovšetkým prekonanie dualizmu, 


obnovenie pohanskej vízie prírody, tej živej predstavy, sa-pienciálnej 
predstavy, ktorú mali všetky veľké staroveké civilizácie. 
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Keď sa človek, začínajúc ako fantóm, opäť stane „bytosťou, ktorá 
je“ a obnoví kontakt a súlad s hlbokými silami prírody, rituál, symbol a 
samotná mágia už nebudú „fantáziami“, ako je to povera tých, kto by 
to dnes mal. Keďže o tom nič nevedia, hovoria o tom ako o povere, 
ktorú ich veda prekonala. A tá sila, ktorou je spravodlivosť, ktorá je 
sankciou dôstojnosti, prirodzenou vlastnosťou integrovaného života, 
do ktorého patrí ako niečo živé, individuálne, neodcudziteľné. 


Opakujeme, čo sme povedali na začiatku: Európa vytvorila svet, 
ktorý vo všetkých svojich častiach predstavuje nenapraviteľný a úplný 
protiklad toho, čím bol tradičný svet. Neexistujú žiadne možné 
kompromisy a zmierenia, tieto dve koncepcie sú proti sebe, oddelené 
priepasťou, cez ktorú je akýkoľvek most iluzórny. Navyše, semitská 
civilizácia ide závratnou rýchlosťou k svojim logickým dôsledkom a jej 
konečný záver, bez toho, aby sme chceli byť prorokmi, na seba nenechá 
dlho čakať. Tí, ktorí tento záver predvídajú a dokážu precítiť celú jeho 
absurdnosť a celú jeho tragédiu, si preto musia vyžiadať odvahu 
povedať nie všetkému. 

Všetko je to jeden svet. Tieto úvahy o vede a strojoch celkom jasne 
ukazujú, ako ďaleko musí odriekanie zájsť a aké nevyhnutné a 
nevyhnutné je. Toto zrieknutie sa však nie je skokom do prázdna. Tie 
isté úvahy ukazujú, ako je možný iný systém hodnôt, možností a 
vedomostí, rovnako úplný a totálny - úplne iný človek a svet, ktorý sa 


dá vytiahnuť z tieňa a oživiť, len čo tá vlna horúčky a šialenstva začne 
zo Západu ustupovať. 


Aktivizmus a humanizovaný svet 


Takzvaná aktivistická, evolucionistická, „faustovská“ koncepcia 
života je úzko spätá s príchodom stroja na Západ. Romantické 
vyzdvihovanie všetkého, čo je stres, hľadanie, tragédia, náboženstvo, 
alebo, lepšie povedané, vychádzajúc z Guenonovho výrazu, povera 
života chápaná ako nepotlačiteľné napätie, ako starosť, ktorá nikdy 
nenachádza uspokojenie a v ustavičnom smäde av ustavičnom 
znechutení sa bez prestávky presúva z formy do formy, od pocit k 
pocitu, od vynálezu k vynálezu: posadnutosť „robením“ a „získavaním“, 
tým, čo je nové, vytváraním „rekordu“, nezvyčajným - to všetko 
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uvádza štvrtý aspekt európskeho zla: aspekt, ktorý nepochybne charakterizuje 
fyziognómiu západnej civilizácie a ktorý sa v týchto dňoch skutočne dostal do 
horúčkovitej krízy. 

Už sme naznačili, ako koreň jeho zvrátenosti možno vysledovať späť k semitskej 
línii. Duch mesianizmu je jeho duch, jeho pôvodná hmota. Halucináciou iného sveta 
a mesiášskeho riešenia, ktoré uteká zo súčasnosti, je potreba uniknúť pred 
zlyhaniami, vyvrheľmi, prekliatymi, tými, ktorí sú bezmocní prijať a chcieť realitu, 
ktorá je ich: je to nedostatočnosť ľudí, ktorí trpia, ktorých bytím je túžba, vášeň a 
zúfalstvo. Postupne, vytrvalo sa rodiaca v semitskej rase a stále odvážnejšia a 
potrebnejšia, čím viac sa politické bohatstvo „vyvoleného ľudu“ potkýnalo, sa táto 
nejasná realita vyvinula z úlomkov Impéria a bola mýtom veľkej vzbury. otrokov, pre 
šialenú vlnu, ktorou bol zachvátený pohanský Rím. 


A potom, keď sme prekročili katolícky poriadok, odsunuli ho nabok, došlo k 
šíreniu tisícročného šialenstva: a keď sa prísľub a čakanie ukázali ako klamlivé a cieľ 
ustúpil do nekonečna, zatiaľ čo núdza a zúfalstvo pretrvávali a rástli, zostalo stávanie 
sa bez konca, čisté napätie, príťažlivosť k prázdnote. 


Útek z tohto sveta a nikdy nekončiace stiahnutie sa toho druhého - táto úzkosť 
zo sveta, ktorá je tajomstvom moderného života a ktorá zúfalo kričí, že má cenu 
uniknúť vedomiu seba samého - je tým hlbšia. tajomstvo kresťanstva po zlyhaní 
jeho eschatológie: je to imanentná kliatba, ktorú v sebe nesie a ktorá sa rozšírila na 
národy, ktoré k nej konvertovali, čím sa spreneverili olympskému, klasickému a 
árijskému ideálu. 


Spojením prvej témy, ktorú sme videli vychádzať z mesiášskej postavy - témy 
eklézie , ktorá sa stala zákonom sociálnej vzájomnej závislosti - s druhou témou, 
ktorá má rovnaký pôvod - spojením týchto dvoch tém zistíme, že stojíme pred 
samotným zákonom, ktorý dominuje. celá dnešná kultúra a spoločnosť: na nižšej 
úrovni priemyselná horúčka, prostriedky, ktoré sa stávajú cieľmi, mechanizácia, 
systém ekonomických a materialistických determinizmov, pre ktoré veda bije do 
rytmu - spojená so spoločenským stúpaním, s pretekmi o úspech o ľuďoch, ktorí 
nežijú, ale žijú - a v konečnom dôsledku najnovšie, už spomínané, mýty o 
„nekonečnom pokroku“ na základe „sociálnej služby“ a o tom, že práca sa stala 
samoúčelnou a univerzálna povinnosť: na vyššej rovine, celý „faustovský“, evolučný, 
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Bergsonovské doktríny, ktoré sme spomenuli vyššie, a základ 
socializovanej pravdy, „stávania sa poznania“, univerzalizmu a 
impersonalizmu filozofií. 

V poslednej analýze to všetko potvrdzuje a svedčí o jednej veci, o 
tej istej veci: o dekadencii hodnoty a individuality na Západe - tej 
hodnoty, o ktorej sa tak drzo klebetí. Iba životy, ktoré nie sú sebestačné 
a strácajú záujem o seba, hľadajú v skutočnosti „iných“: potrebujú 
spoločnosť, systém vzájomnej podpory, kolektívne právo: a zameriavajú 
sa - keďže nie sú bytím, sú hľadaním, nespokojnosťou, závislosťou na 
budúcnosti - stávajú sa. Desí ich prirodzené prostredie človeka: ticho, 
samota, čas nečinnosti, večnosť - a konajú, nepokojne sa zmietajú, bez 
prestania sa otáčajú sem a tam, zaoberajúc sa všetkým okrem seba. 


Konajú, aby sa cítili, aby dokázali, že existujú: požadujú formu konania 
a všetko, čo robia, potvrdzuje: v skutočnosti nekonajú, ale sú posadnutí 
činom. 

To je zmysel aktivizmu moderny. Nie je to akcia, ale horúčka akcie. 
Je to šialená rasa tých, ktorí boli odtlačení od osi kolesa a ktorých rasa 
je tým šialenejšia, čím väčšia je vzdialenosť od stredu. Tá rasa, tá 
„týchlosť"“, rovnako ako tyrania sociálneho práva v ekonomickej, 
priemyselnej, kultúrnej a vedeckej sfére, je úplne smrteľná v celom 
poriadku vecí, ktoré vytvorili, keď sa jednotlivec vzdialil od seba samého, 
kedysi so zmyslom pre centrálnosť, stabilitu a vnútornú dostatočnosť 
stratil aj zmysel pre to, čo skutočne tvorí hodnotu individuality. Súmrak 
Západu nepochybne vyplýva zo súmraku jednotlivca ako takého. 


Na začiatku sme povedali, že ľudia dnes už nevedia, čo je akcia. 
Toto je pravda. Tí, ktorí by si prelistovali niektoré tradičné indické 
doktríny, s ktorými by sa okrem toho dalo nájsť korešpondencie aj na 
našom klasickom Západe, by boli určite prekvapení tvrdením, že všetko, 
čo je pohyb, aktivita, stávanie sa a zmena, je charakteristické pre 
pasívny a ženský princíp (shakti), zatiaľ čo nehybnosť sa vzťahuje na 
pozitívny, mužský, solárny princíp (shiva). A rovnako by si celkom 
neuvedomili význam ďalšej afirmácie, obsiahnutej v relatívne známejšom 
texte - Bhagavad-Gite: (IV, 18) - podľa ktorého múdry rozlišuje 
nekonanie od konania a konanie od nekonania. 
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To, čo je vtomto vyjadrené, nie je žiadnym spôsobom ani kvietizmus, ani 
kontemplatívna nir-vana : naopak, vyjadrené je vedomie toho, čo je v 
skutočnosti činnosť. Koncept je prísne identický s 
ten, ktorý Aristoteles vyjadril, keď hovoril o „nepohnutých hýbateľoch“. The 
ten, kto je príčinou pohybu a má nad ním kontrolu, sa sám nepohne. Vzrušuje, 
riadi a usmerňuje pohyb: spôsobuje akt, ale 
nekoná, to znamená, že nie je vedený, nie je zapojený do akcie: on je 
nie akcia, ale skôr nepriechodná, veľmi pokojná nadradenosť, od ktorej akcia 
vychádza a od ktorej závisí. To je dôvod, prečo je jeho mocný a neviditeľný 
kontrolu možno v prípade Lao Tzu nazvať „akciou bez akcie“ (wei-wu-wei). 
Pôsobí sa na jeho opak, na toho, kto koná: na toho, kto je zajatý 
činom, ten, kto je opitý činom, "vôľou", "silou" dovnútra 
elán vo vášni, v nadšení je už nástroj, on nerobí 
konat, ale je predmetom konania, teda sa javí - týmto doktrínam - ako a 
ženský princíp a negácia s ohľadom na vyšší, transcendentný, nehybný a 
olympionický spôsob Majstrov pohybu. 

No to, čo je dnes na Západe povýšené, je práve toto negatívum, 
decentralizované, nižšie pôsobenie: opilecká spontánnosť, ktorá sa nedokáže 
ovládať a vytvoriť si centrum, ktorého zákon je mimo seba a 
ktorého tajným pôsobením je vôľa rozptýliť sa a udržať vír 
činnosť. Preto nazývajú pozitívne a mužské a vyvyšujú to, čo je úplne negatívne 
a ženské. Vo svojej slepote súčasní muži z 
Západ nevidí nič iné a predstavuje si tú vnútornú akciu, tajnú silu, ktorá 
nevytvára stroje, banky a spoločnosti, ale 
ľudia a bohovia, nie je čin, ale zrieknutie sa, abstrakcia, plytvanie 
čas. 

„sila“ sa tak redukuje na synonymum násilia, vôľa sa čoraz viac 
stotožňuje len s jediným typom toho, čo je zvieracie a 
svalnatý, toho, čo predpokladá protiklad, odpor 
(v sebe alebo mimo seba), proti ktorej sa namáha a nosí 
von. Napätie, boj, úsilie, ašpirácia - nisus, boj - to sú tie 
heslá tohto aktivizmu. 

Ale toto všetko nie je akcia. 

Akcia je niečo elementárne. Je to niečo, jednoduché, strašné, 
neodolateľné. Nie je v nej miesto pre vášeň ani pre jej protiklad, ani 
pre „úsilie“ a ešte menej pre „ľudskosť“ a „pociť“. Začína to od absolútnych 
centier bez nenávisti, bez túžby a bez súcitu: od 
pokoj, ktorý desí a znehybní: z úrovne „kreatívnej in-diferencie“ nadradenej 
každej opozícii. 
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Je to príkaz. Je to hrôzostrašná sila Caesarov. Je to skrytá a tichá akcia cisárov 
Ďalekého východu, nevyhnutná ako prírodné sily, ktorých „čistotu“ zdieľa. Je to to, 
čo je stále cítiť, ako sa vymyká z magickej nehybnosti niektorých egyptských 
portrétov, z fascinujúcej pomalosti určitých rituálnych gest. Je to nahý, nový 
machiavelizmus, v celej svojej tvrdosti a neľudskosti. Prepuká, keď - ako vo 
vrcholnom feudálnom stredoveku - sa človek opäť stáva osamoteným, človekom 
vedľa človeka alebo človekom proti človeku, zahalený svojou silou alebo slabosťou, 
bez úniku, bez zákona. Je to to, čo žiari, keď - v hrdinstve, v obeti alebo vo veľkej 
svätokrádeži - v človeku povstane sila silnejšia ako dobro a zlo, milosrdenstvo, 
strach a šťastie, sila, pred ktorou už oko nehľadí ani na seba, ani na iných. a v ktorej 
vzniká prvotná sila okolností a per- 


synov. 


To, čo sa vo fyzike nazýva rozptyľovanie energie trením, Európania namiesto 
toho nazývajú „hrdinstvo“, na ktoré sú rovnako ako deti hrdí. Trápenie rozorvaných 
duší, pátos naivných slabochov, ktorí sa nedokážu ovládať, vnútiť si mlčanie a 
absolútnu vôľu, to všetko je na Západe vyzdvihované v mene „tragického zmyslu 
života“, pretože narúša rovnováhu a dualizmus. zlé svedomie“, pocit „hriechu“, 


človeka ako nepriateľa samého seba a hnevu na seba, vzrástol v duši. 


A komplikácia vznikla z komplikácie: akcia zmizla za potešením z pocitu a 
trápenia. Odpor, teda bezmocnosť, sa stal podmienkou pre pocit seba samého, 
preto potreba úsilia, romantické vyvyšovanie násilia, behanie v kruhoch, túžba, 
povera, že hodnota nie je v príchode, ale vbeh: nie majstrovstvo a ovládanie, ale 
bolestivé, bojujúce, dobývanie, nie presná, holá, splnená, realizácia, ale „nekonečná 
úloha“. Kresťanstvo popierajúce klasickú harmóniu, zmysel pre autoarchiu a 
absolútnu hranicu, pocit olympskej nadradenosti, dórskej jednoduchosti, aktívnej, 
pozitívnej, tvrdej, bezprostrednej sily pripravilo pôdu pre svet posadnutých a 
posadnutých. spútaný. 


Každý na Západe pozná reťaze, krv a temnotu, ale nič o slobode. Výkrik 
slobody, ktorý sa ozýva všade, je len krik väzňov, kvílenie spútaných divých zvierat, 
hlas, ktorý prichádza zdola. Moderný „voluntarizmus“ nie je vôľa, ale zúfalá 
rétorika, ktorá nahrádza vôľu, mentálna fúzia s cieľom presvedčiť sa o vôli, ktorú 


človek nemá. Identické obsedantné znaky, symptómy obáv, tvrdenia, ktoré len 
svedčia o 
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nedostatok a potreba toho, čo tvrdia, sú všetky moderné výdychy 
„moc“ a „individuálnosť“: zúfalé aspekty európskej dekadencie podľa prísneho 
zákona „vážnosti“ a „povinnosti“. 

Lebo všetko na Západe je zlovestným spôsobom vážne, tragické, 
neslobodné. Všetko prezrádza zmysel pre hlboký nátlak, ktorý sa u niekoho 
prejavuje ako rigorizmus, prohibicionizmus, imperativizmus, moralistická či 
racionalistická intolerancia, u iných ako romantické pudy a ľudský pátos. 
Kryštalická čistota, agilná jednoduchosť, oddelená od duchovnej radosti z voľnej hry, 
irónia a aristokratická nadradenosť, toto všetko existuje a je poňaté 
len ako mýtus. V akejkoľvek veci namiesto toho vládne nový zmysel pre identifikáciu, 
kolaps, chamtivý záujem. Je to svet michelangových väzníc, ktorý sa stále ozýva v 
ľudstve, skrášlený „hrdinstvom“ a „univerzálnosťou“, s Beethovenom a Wagnerom. 
A koľko 
vážnosť a romantická vášeň je v nietzscheovskej exaltácii 
"nomosexuálnej vedy, vsamom smiechu Zarathustru! Prekliatie 
ukrižovaný boh sa rozšíril všade, zahalil celú Európu, blok kovu a krvi, do svojej 
hlbokej bolesti. 

Tento „ľudský“ zmysel života, taký typický pre moderný Západ, potvrdzuje 
jeho plebejský a nižší aspekt. To, za čo sa niektorí hanbili - "človek" 

- iní boli hrdí. Staroveký svet povýšil jednotlivca na Boha, 

vynaložil maximálne úsilie, aby ho odpútal od vášne, prispôsobil ho transcendencii, 
s voľným vzduchom výšin v kontemplácii, ako aj 

v akcii, poznalo tradície neľudských hrdinov a božských ľudí 

krvi. Semitizovaný svet nielenže pripravil „stvorenie“ o božskú révu, ale nakoniec 
zredukoval Boha na ľudskú postavu. Priviesť späť k životu 

démonizmus pelasgického substrátu, nahradil čistý olympionik 

regióny, závratné vo svojej žiarivej dokonalosti, s teroristickými pohľadmi na svoje 
apokalypsy, pekla, predurčenie, zatratenie. Bože 

už nebol aristokratickým bohom Rimanov, bohom patricijov, ku ktorému sa človek 
modlí stojac, vo svetle ohňa, hlavu hore 

a ktorý sa nesie na čele víťazných légií: to nebolo 

dlhšie Donar-Thor, vyhladzovač Thrymu a Hymira, „najsilnejší zo silných“, 
„neodolateľný“, majster „útočiska proti teroru“, ktorého hrôzostrašná zbraň, kladivo 
Mjolnir, v reprezentácii 

zodpovedajúca Vadžra Šivu - rovnaká sila blesku, ktorá 

posvätil božských kráľov Árijcov: už to nebol Odin-Wotan, 

ten, kto prináša víťazstvo, Orol, zástup hrdinov, ktorí v 

smrti na bojisku, oslavovali najvyšší kult obety a boli 

premenený na falangu nesmrteľných - ale staň sa, povedané s 

Rougier, patrón úbohých a zúfalých, holokaustu, 
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utešiteľ utrápených, ktorý je prosený slzami extázy pri ničení seba samého. Preto sa 
duch zhmotnil, duša zmäkla. Potom sa zakúsilo len to, čo je vášeň, cit, námaha. 
Nielen nadpozemský zmysel pre olympskú spiritualitu, ale aj pre mužnú nordicko- 
rímsku dôstojnosť sa postupne vytrácal a vo všeobecnej degenerácii nasledoval 
skrútený svet tragédie, utrpenia a vážnosti: „ľudský“ svet namiesto eposu. a Dorianov 
svet. 


„Humanizmus“: v tom všetkom - zo zeme vydýchnutá špinavá hmla, ktorá 
bráni videniu neba - sa niektorí hrdia tým, že sú „hodnotou“ Západu. Efektívne sa 
šíri v každej svojej podobe, je pri koreni starých i nových romantizmov, všetkých 
sentimentalizmov, všetkých moderných entuziazmov činu a vôle. 


A my kričíme: treba sa od toho očistiť! Úloha je rovnako náročná ako 
vykorenenie ostatných opísaných prvkov, ktoré kanonizujú európsku dekadenciu. 


To, čo je „ľudské“, musí byť prekonané, absolútne, bez milosti. K tomu je však 
potrebné, aby jednotlivci dosiahli pocit vnútorného oslobodenia. Nech je známe, že 
to nemôže byť predmetom smädu, nemôže to byť predmetom chamtivého hľadania 
spútaných, ktorí ako takí na to nemajú právo. Buď je to ako prirodzená, elementárna 
a neodcudziteľná prítomnosť vyvolených ako jednoduchá záležitosť, o ktorej sa ani 
slávnostne nehlása, ani sa o nej neteoretizuje, alebo nie. Čím viac je hľadaný a 
žiadaný, tým viac je nepolapiteľný, pretože nevyhnutnosť je preň osudná. 


Je potrebné znovu nadobudnúť vedomie: ako by si povedal ten, kto si uvedomil, 
že beží a lapá po dychu v spaľujúcej horúčave: „Tak? Čo keby som kráčal pomalšie? - 
a kráčajúc pomalšie: „Takže? Čo keby som prestal chodiť?" - a prestať chodiť: „Takže? 
Čo ak siľahnem na zem, tu, do tieňa?“ - a ležiac na zemi cítil nekonečný odpočinok a 
s úžasom spomínal na svoju rasu, na svoju starú zhon: tak isto duša moderných, 
ktorá nepozná odpočinok, ticho, ani priestor na dýchanie, musí byť postupne 
upokojená. 


Je potrebné vrátiť mužov k sebe a prinútiť ich, aby v sebe našli svoje poslanie a svoju 


SZ AD NU 


neprebudia k aktu absolútneho príkazu a absolútnej poslušnosti. Aby si chladným 
pohľadom okolo seba uvedomili, že niet kam ísť, že niet o čo žiadať, v čo dúfať, čoho 
sa báť. Mali by sa znova nadýchnuť, uvoľnení z váhy a priznať si biedu 
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a slabosť lásky aj nenávisti. Mali by sa postaviť tak jednoducho, 
čisté, a predsa už nie ľudské veci. 

V nadradenosti aristokratov, vo vysokom stave duší, ktoré sa ovládajú, 
sa vysmievajú zakalenej náruživosti, s ktorou sa otroci vrhajú na 
hostina života. Ustupujú do aktívnej ľahostajnosti schopné 
všetko vsúlade s obnovenou nevinnosťou. Sila vložiť svoj vlastný život a 
pozerať sa s úsmevom do priepastí 
dávať bez vášne, konať a zároveň postaviť oboch na rovnakú úroveň 
víťazstvo a porážka, úspech a neúspech - to by malo prameniť z tej 
nadradenosti, ktorá sa zbavuje ako veci av ktorej sa skutočne prebúdza 
skúsenosť princípu, než je každá smrť a každá skaza. Pocit strnulosti, úsilia, 
brutálneho „musíš!“ nie dlhšie 
existuje iba ako spomienka na absurdnú mániu. Uznávajúc ilúziu všetkých 
„evolúcií“, všetkých „prozreteľnostných plánov“, všetkých „historizmov“, 
uznávajúc ilúziu všetkých „cieľov“ a „dôvodov“ ako vodítka 
potrebné len pre tých, ktorí ešte deti nevedia chodiť 
ich vlastné, muži sa prestanú hýbať, ale budú sa hýbať. Ak sa ich „ja“ stane 
ich stred, ľudia a už nie duchovia, z nich opäť vytryskne akcia v jej 
primitívnom, elementárnom, absolútnom zmysle. 

A tu teda, ak sa rozptýli jedovatá hmla „ľudského“ sveta, okrem 
intelektualizmu, okrem psychológie, okrem vášne 
a poverčivosť ľudí, príroda vo svojej slobodnej a bytostnej vôli 
znovu objaviť. Všetko okolo sa opäť oslobodí, všetko bude 
dýchaj, konečne. Veľká choroba romantického človeka, viera, teraz bude 
prekonať skúsenosťou. Takto reintegrovanému človeku nové oči, 
nové uši, nové krídla sa skutočne a spontánne otvoria. Nadprirodzené 
prestane byť bledým únikom bledých duší. Bude to realita 
a stane sa to isté s prirodzeným. V čistom, 
pokojné, silné a netelesné svetlo oživenej dorianskej jednoduchosti, 
duch a forma, vnútro a vonkajšok, realita a nadrealita, 
sa stane a to isté vrovnováhe oboch členov, z 
ktorá žiadna nie je vyššia, žiadna nie je pomalšia ako druhá. Bude to teda an 
epocha transcendentného realizmu: v silách tých, ktorí im veria 
sú ľudia a nevedia, že sú spiacimi bohmi, sily živlov sa prebudia až do 
vzrušenia z absolútneho osvietenia a absolútneho vzkriesenia. 


A potom bude prekonané aj ďalšie veľké ľudské obmedzenie, to 


anonymný spoločenský amalgám. Ak zákon, ktorý ich vytvoril 
časti strojov, kamene spojené do neosobného cementu 
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kolektívny despotizmus a humanitné ideológie sú zmetené bokom, 
jednotlivci budú každý začiatok aj koniec, každý zatvorený 
v sebe ako svety, skaly, vrchy, odeté len vo svojej sile a v 
ich slabosť. Pre každého miesto - bojové miesto - kvalita, život, a 
dôstojnosť, výrazná sila, bezkonkurenčná, neredukovateľná. Ich morálka bude: vy 
musíte sa utvrdiť v potrebe „komunikovať“ a „porozumieť“. 
jeden druhého“, nad potupou pátosu bratstva, nad zmyselným pôžitkom 
milovať a cítiť sa milovaný, cítiť sa rovnocenne a blízko - postavte sa nad tú 
jemnú silu skazy, ktorá sa rozpúšťa a 
oslabuje zmysel pre aristokraciu. Nekomunikovateľnosť bude žiaduca, v 
meno absolútnej a mužnej úcty: údolia a vrchy, silnejšie 
sily a slabšie sily, jedna vedľa druhej alebo jedna proti druhej, 
lojálne uznávaný, v disciplíne ducha vnútorne vohni, ale 
navonok tuhý a tvrdý ako oceľ, obsahujúci nesmiernosť nekonečna do 
veľkolepej miery: vojensky, ako vo vojnovom podniku, syn 
bojisko. Presné vzťahy, poriadok, kozmos, hierarchia. Dôsledne špecifické 
skupiny, ktoré sa bez sprostredkovateľov a bez útlmu organizujú 
prostredníctvom akcií, v ktorých niektorí žiarivo povstanú, 
iní nenávratne padnú. Hore, slnečné a povýšené bytosti, rasa 
Majstri s "dlhým, vzdialeným, hrôzostrašným pohľadom, ktorý nezaberá, ale 
dať mierny a moc nadmieru, a, vrozhodnom konaní 
život, ašpiruje na čoraz výnimočnejšiu intenzitu, no vždy vyrovnaný vo 
svojom nadprirodzenom pokoji. 

Potom bude platiť romantický mýtus o „človeku“ a „človeku“. 
zmizne a priblížime sa k prahu veľkého oslobodenia. V 
svetom priezračnosti budú potom slová Nietzscheho, predchodcu 
schopný vyznieť v transcendentnom zmysle: „Aké krásne, aké čisté, toto 
voľné sily, ktoré už nie sú poškvrnené duchom!“ 
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Nietzsche, Nepochopené 


Opäť raz stojíme pred dvoma ideálnymi svetmi, ktorých odpor 
nechceme zmierniť, ale skôr zhoršiť. 

Ak má existovať riešenie, je potrebná prestávka a celková zmena. 

Vzhľadom na situáciu, do ktorej sme sa dostali, v účinnosť štepov 
už netreba dúfať. Nič, na základe hodnôt nášho súčasného sveta, 
nemohlo zachrániť túto mftvolu, ktorá sa každý deň hrá so vzkriesením 
a vymieňa vzrušenie z agónie za vzrušenie z prebudenia. 


Je to samotná substancia, ktorá musí byť radikálne zničená a 
obnovená - inak bude znečistené všetko, čo môže byť poskytnuté ako 
spása: nezachráni, ale sám bude podrobený rovnakému zlu. 


Vo všetkých oblastiach - ako sme videli - sú v súčasnosti 
prevládajúce koncepcie absolútnym opakom duchovných premís, na 
základe ktorých možno dosiahnuť obnovu v tradičnom zmysle. 
Nesmieme teda váhať a žiadať, aby bolo zničené všetko, čo u moderného 
človeka patrí k tomu, čo viedol k súčasnej korupcii. Ale zároveň to 
musíme mať na pamäti: ničenie požadujeme len do tej miery, do akej 
poznáme vyššie, vznešenejšie a živšie formy. Nechceme negáciu, ale 
obnovu. Existuje úplný, úplný, pozitívny systém hodnôt, vyvinutý v 
súlade so všetkými ostatnými formami, ktoré sa vyskytli v dnešnej 
profánnej „civilizácii“, ako bezpečná základňa na prekonanie všetkých 
negácií charakteristických pre európsku dekadenciu bez strachu, že 
skončí. s ničím. 

Ideál návratu ku kastám a kvalitatívnej hierarchii treba predpokladať 
k démonovi kolektívu, k anonymite všemocných financií a k tyranii 
socializovaného a semtizovaného Západu. 

Aristokratický ideál Múdrosti musí byť v protiklade s pozitívnou 
vedou a znehodnotením, ktoré prostredníctvom nej otvorilo stavidlá 
práce a kultúry pre dav. 
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Nadreálny a solárny ideál zasvätenia musí byť proti 
posvätný abstrakcionizmus a formalizmy protiárijskej viery. 

Aristokratický ideál metafyzického konania, nepodmienená sila, ktorá je 
obradom a posvätnou tradičnou vedou, môže poskytnúť šošovkám reintegrovaného 
ľudstva, proti luciferovskej ilúzii technicko-mechanickej sily, ovocie úplného 
zrieknutia sa, nástroj nových potrieb a nového. otroctvo. 


Oslobodená a panovačná seversko-klasická vízia a ideál metafyzickej skúsenosti, 
ako základ novej akcie a novej kontemplácie, až po romantickú, evolucionistickú a 
faustovskú víziu života. 


Rytmus sa zrýchľuje, kruh západnej „civilizačnej“ hrozby - 
ens uzavrieť. Existujú tri možné postoje k tomu. 

Buď sa stiahnuť, postaviť bariéry, nechať tých deviátorov a zradcov pre seba: 
prelomiť mosty - skôr, ako to „synov Muspella“ napadne - aby sa ich nákaze 
nedostali do našich najskrytejších kútov. 


Alebo počkajte na riešenie, zrýchľujte rytmus „pokroku“, čakajte na koniec, 
alebo ak to nestačí, zájsť príliš ďaleko, aby ste ho vyprovokovali, takže pôda je voľná 
pre okamžitý vzostup nového strom. 

Alebo sa medzitým zjednotíme vo výzve k vedomiu a k vzbure, trpezlivo, 
húževnato, nemilosrdne, s deštruktívnou silou na jednej strane, s tvorivou silou na 
druhej strane, proti prúdu, ktorý hrozí, že zaplaví ešte zdravé časti sveta. Európe. 


Ale základom tohto - zopakujme - predpokladom každého iného konania je 
vnútorná obnova. Pred akýmkoľvek iným druhom statočnosti je potrebné mať 
duchovno, ktoré nám už nedovoľuje tolerovať žiadne zbližovanie a akýkoľvek 
kompromis a ktoré, prejavujúc najúplnejšiu ľahostajnosť voči tým, ktorí nás 
obviňovali z anachronických snílkov, utopisti odrezávajú od realita nás pevne, 
nehybne fixuje v tradičnej pravde. 


A tí, ktorí ešte nie sú schopní sami, môžu aj v týchto temných časoch nájsť 
predchodcu, ktosi nepochopený, kto čaká v tieni: Friedrich Nietzsche. Nietzscheovská 
skúsenosť ešte stále nie je vyčerpaná, keďže ešte ani nezačala. Čo je vyčerpané, je 
časom podmienená esteticko-literárna karikatúra Nietzscheho a teologicko- 
naturalistická redukcia niektorých častí jeho teórií. Ale hodnota, ktorú Nietzsche 
hrdinsky niesol po mnohých bezmenných utrpeniach, napriek tomu, že sa celá jeho 
bytosť vzbúrila a podvolila, až sa bez akéhokoľvek sťažovania po tom, čo dal všetko, 
zrútila - táto hodnota 
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čo je mimo jeho „filozofie“, mimo jeho ľudskosti, mimo neho, 

identický s kozmickým významom, odrazom ekonomickej sily - the 

hvareno a strašný oheň slnečných zasvätení - táto hodnota stále čaká na pochopenie 
a prijatie súčasníkmi. UŽ existuje 

v ňom volanie po zbrani, apel na odpor, na prebudenie - a za 

veľký boj: ten, v ktorom - ako sme už povedali - osud 

Západ sa usadí: buď upadne do súmraku, alebo vstúpi do nového úsvitu. 

Ako vidíme, oslobodzovanie Nietzscheho doktríny od jej naturalistickej časti 
že „nadčlovek“ a „vôľa k moci“ nie sú pravdivé, s výnimkou nadbiologických 
vlastností a, mali by sme povedať, nadprirodzených vlastností, potom toto 
doktrína môže byť pre mnohých cestou, ktorou môže byť veľký oceán 
dosiahol svet slnečnej univerzality veľkých seversko-árijských tradícií, z ktorého 
vrcholu vyviera zmysel všetkej biedy, všetkej bezvýznamnosti a všetkej 
bezvýznamnosti tohto sveta spútaných a šialencov. sám. 


Na tomto základe treba chápať dočasné praktické opatrenia, ktoré by sa mali 
zakladať na najvyšších kontaktných miestach, ktoré sú v súčasnosti dostupné, aj 
keď len pre nepatrnú elitu: zatiaľ čo pre ostatných 
ktorí nerozumejú, budú len príčinou zmätku, 
čo by ich prinútilo vzdať sa ideálov okamžitého, praktického, 

a realizovateľnú hodnotu spolu s týmito vyššími ideálmi. 

Pohanské severské hodnoty sú transcendentné hodnoty, ktoré dostávajú svoju pravdu 
zmysel len v rámci tejto úplnej, antimodernej a protieurópskej koncepcie, 
ktoré sme už v podstate opísali. Ale tieto by mohli 
tvoria tiež etické princípy, ktoré medzičasom pravdepodobne vytvoria základ 
za nové vzdelanie a za nový štýl života, bez pokrytectva, formy 
nízkosť a tvoria halucinácie najnovších generácií. 


Pohanská skúsenosť vôbec nie je nemožná a anachronická 
skúsenosti z akéhokoľvek uhla pohľadu. Či necítime skoro 
ako si každý deň všímajú a odsudzujú „pohanstvo“ vmodernom svete 
predstaviteľmi európskych náboženstiev? Pohanstvo je teda z veľkej časti 
a je to skutočne imaginárne pohanstvo: máme čo do činenia so zlom at 
ktorého koreň vedia rozpoznať tí, ktorí nás sledovali až sem 
bez ťažkostí sily a podmienky, ktoré sa pôvodne zmenili 
starovekého, predkresťanského sveta. 

Podľa iných aspektov je toto pohanstvo skutočným pohanstvom. to 
ide o objavenie aspektov, prostredníctvom ktorých sa dá použiť ako a 
znamená dosiahnuť cieľ tým, že sa premení na niečo pozitívne: bez toho, aby to 
bolo synonymom materializmu a korupcie 
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nanešťastie väčšina ľudí, keď hovoria o pohanstve: a tým, že sa staneme výrazom 
prípravy vyššieho a skutočne duchovného stavu, ktorý nám umožní zostať verný silám 
nordicko-árijskej rasy - kde tieto sily, aj keď sú stále utláčané, nie sú porazené. 


Pozitívny aspekt moderného pohanstva existuje všade tam, kde existuje realizmus, 
ktorý znamená prekonanie romantizmu: všade tam, kde v nových generáciách došlo k 
neteoretickej, ale prakticky zažitej eliminácii rôznych strašiakov myslenia, cítenia, 
umenia a morálky: všade tam, kde vzniká niečo originálne a barbarské, no spojené so 
zjednodušenými, jasnými a kontrolovanými silami tej najvýnimočnejšej moderny: všade 
tam, kde skutočne nastala nová objektivita, nová vážnosť, nová izolácia, ktoré však 
nevylučujú možnosť únie v akcii a pre akciu: všade tam, kde objekty, viac ako ľudia, 
diela, viac ako súkromné „osobnosti“ a „tragédie“ ich autorov - či už jednotlivcov, rás 
alebo kolektívov - opäť vzbudzujú záujem, všade tam, kde impulz vyjsť z vlastnej „duše“ 
v rozľahlom svete, prinavrátený svojmu charakteru večnosti a jeho ľahostajnosti voči 
človeku, získava na hodnote: nie ako únik, ale ako návrat k normálnosti, k prirodzenosti, 
k ústrednosti. 


To všetko môže obsahovať princípy pre dočasnú katarziu. Úsilie musí smerovať k 
tomu, aby cesta týchto „prekonaní“ neprenikla - ako sa to deje vo väčšine prípadov - 
do roviny hmoty a obyčajného „života“ - aby neskončila v najstrašnejšej degenerácii 
ľudských možností. 

Bolo by teda potrebné, aby sa témy nového realizmu, nového seversko- 
pohanského klasicizmu, novej slobody v tom, čo je podstatné, v antisentimentalizme, v 
„dorianskom“ a cieli — ktorý tu a tam sa objavujú v rôznych tendenciách najnovšej 
generácie, nezriedka sprevádzané mužnými témami nového nietzscheovstva - že sa 
tieto témy darí transformovať, dosiahnuť skutočnú úroveň spirituality (nájsť teda cesty, 
ktoré vedú k niečomu, čo je mimo hmoty aj „ducha“, ako ho chápe moderná kultúra) a 
- prostredníctvom elít zameraných na budúcnosť - so štýlom jasnej vízie, kontroly a 
nadindividuálnej dokonalosti, aby skončili v mimočloveku. 


Ak na tomto základe etika, ktorú ešte stále môžeme nazvať nordicko-pohanskou, 
očistí naše ešte zdravé rasy a naplní ich novým životným štýlom, bude pripravená pôda 
pre pochopenie a postupné napíňanie toho, čo ešte vyššiu hodnotu, a o ktorej sme 
hovorili, aby sme uznali, že pred ani za nami nie je Žiadna prázdnota, ale prázdnota je 
len teraz. 
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Pravá Paneuropa 


S tým možno spájať niektoré praktické úvahy o stave súčasnej Európy. 


Faktom je, že aj len v politickej a ekonomickej oblasti sa dnes jednoznačné 
negatívne sily, ktoré sa predtým prejavovali len sporadicky a objavovali sa v 
dezorganizovanom stave, organizujú, stávajú sa mocnosťami v pravom zmysle 
slova a, vo svojom hegemonickom nároku, vo svojom deštruktívnom charaktere, 
vzhľadom na všetko, čo možno považovať za európsku tradíciu aj v užšom zmysle, 
sa nám javia ako presná hrozba, pred ktorou je nútená politická a spoločenská 
alternatíva . 


Za týchto podmienok vyvstáva zásadný problém: je možné, aby Európa 
napriek svojej ekonomickej a politickej rane presadila svoju autonómiu voči 
mimoeurópskym a protieurópskym mocnostiam, alebo že na záchranu svojej 
existencie potrebuje organizovať sa ako jednotka? 

Toto je takzvaný paneurópsky problém, na ktorý nedávno upozornil gróf 
Coudenhove-Kalergi, čo naznačuje, že Rusko, Anglicko a Ázia sú tri hlavné mocnosti, 
pre ktoré tento problém nadobúda mimoriadny význam. 


Okrem toho je nesporné, že vo všeobecnom pocite krízy a nepohody, ktorý sa 
prejavuje aj v materiálnej rovine západnej spoločnosti, sú dnes najlepšie mysle 
nútené pripomínať si ideál vyššej ekumenickej civilizácie, v ktorej vzniká nová a 
jednotný princíp by mal reorganizovať európske rasy, roztrúsené a oslabené vich 
silných stránkach a vich jednotlivcoch. 


Paneurópsky problém tak môžeme zaradiť do našich úvah a môžeme povedať, 
že má skutočne zmysel a hlbší raison ďetre, nakoľko - in primis et ante omnia - 
vyjadruje potrebu obrany prepojenej Európy. k Tradícii. Praktické výhody 
Paneurópskej únie môžu mať pre nás len druhoradý a podmienený záujem, keďže 
hlavným problémom, ktorý ohrozuje Európu, nie je ani tak materiálne, ako skôr 
duchovné nebezpečenstvo. Nemýľme sa o možnostiach jednoty v rovine hmoty a 
„politiky“. 


Je to svojou povahou na úrovni náhodnocsti, relativity, iracionalizmu a kompromisu: 
nemožno si myslieť, že práve na tejto úrovni môže mať forma obdarená skutočnou 
stabilitou život, keďže vyšší princíp - ako jeho duša - nie je tam prítomná. Len na 
úrovni ducha môže skutočná jednota nadobudnúť život a prekonať každého ducha 
rozkolu a partikularizmu. 
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Ak vezmeme do úvahy veci z tohto uhla pohľadu, môžeme pokračovať 
- s Coudenhove - v Rusku, Anglicku a Ázii, hlavné centrá 
síl, proti ktorým sa európsky blok stáva nevyhnutným: za predpokladu 
že sa zároveň človek snaží objaviť aspekt duchovna 
nebezpečenstvo, ktoré zodpovedá každému z nich. 

Čo sa týka Ruska, sme vlastne v prítomnosti 
najhrozivejšia sila pre našu budúcnosť. Videli sme, ako prebieha proces 
duchovný regres - najmä v jeho aspekte pádu moci z 
od jednej starodávnej árijskej kasty k druhej —- majú tendenciu k vzostupu nového 
kolektivistického, proletárskeho, mechanizovaného barbarstva, deklarovaného 
nepriateľa všetkého, čo je sloboda, duch a osobnosť, ako je presne ukázané 
k nám Ruskom Sovietov. Vtemnom, démonickom vedomí 
Sovieti z toho v skutočnosti preberajú prorockú misiu priniesť 
budúce ľudstvo univerzálna kultúra - proletárska kultúra s jej 
mýtus o masovom človeku. A Coudenhove správne poznamenáva, že ak Európa 
včerajšok by mohol predstavovať poriadok proti chaosu tvárou v tvár Rusom 
revolúcia, dnes je to presne naopak: dnes vidíme 
Sovieti sa tvoria ako železný blok - politický, ideologický a 
ekonomické zároveň - a ak v tomto zotrvá taká barbarská moc 
smerovanie k absolútnej organizácii každej energie, k racionalizácii a využívaniu 
akéhokoľvek prírodného a ľudského zdroja (ktorého prvým prejavom je ich 
„päťročný plán“ a ku ktorému smerovali 
s ohľadom na špecifické zámery medzinárodnej politickej dominancie), potom sa 
pre Európu rozdelila na rôzne národné a medzinárodné 
nezhody, v jej hospodárstve a predovšetkým v jej ideáloch existuje nebezpečenstvo, 
ktoré je ťažké preceňovať. 

Čo sa týka druhej veľmoci, Anglicka, treba ju posudzovať v jej najtesnejšom 
vzťahu k Amerike, aby bolo možné úplne posúdiť antieuropeanizmus utilitárneho, 
merkantilistického, demokratického kapitalistu, v podstate 
sekulárna a protestantská kultúra, ktorá v Amerike presne dospela k svojmu 
konečnému záveru: mamonizmus, nadmerná štandardizácia, 
tyrania trustov a zlata, ponižujúce náboženstvo „sociálnosti“ a 
práce, zničenie každého metafyzického záujmu a velebenie „ideálu zvieraťa“. Teda 
z toho pohľadu Anglicko, ktorého 
celosvetové impérium teraz smeruje k úpadku, predstavuje menšie nebezpečenstvo 
ako Amerika, ktorú možno objektívne považovať za západnú 
obdoba rovnakého nebezpečenstva, aké na východnej hranici predstavuje Rusko 
sovietov predstavuje pre nás. Rozdiel medzi oboma kultúrami 
spočíva len v tomto: v záležitostiach, ktoré sa Sovieti snažia vykonať 
s tragickým a krutým napätím a pomocou diktatúry a a 
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Systém teroru v Amerike naopak prekvitá so zdanlivosťou demokracie a slobody, 
pokiaľ sa prejavujú spontánnym výsledkom, nevyhnutne dosiahnutým záujmom o 
materiálnu a priemyselnú výrobu, odlúčením od akejkoľvek tradičnej a aristokratický 
bod 
odkaz na chiméru technicko-materiálneho dobytia sveta. 

Pokiaľide o tretie nebezpečenstvo, ázijské nebezpečenstvo pre nás neexistuje 
Európanizované Japonsko a ešte menej v Číne a Indii. Zásluha o 
René Guenon mal zdôrazniť, že je to presne naopak 
čo je pravda, to znamená, že je to Západ, ktorý predstavoval a 
nebezpečenstvo pre tieto národy, alebo skôr princíp ich úpadku: 
West im vlial do žíl vírus modernizácie, ktorý spôsobil 
rýchle rozpustenie všetkého tradičného a transcendentného, ktoré 
tieto veľké národy udržiavali vo svojich organizáciách. Ak jedného dňa, 
Ázia, ktorá sa organizuje ako Západ a podieľa sa na všetkých kontamináciách 
moderného ducha, začína predstavovať politické nebezpečenstvo pre Európu, 
len ten druhý bude za to zodpovedný a vinný. Môžeme hovoriť o an 
Ázijské nebezpečenstvo v celkom inom zmysle: je to nebezpečenstvo, ktoré 
predstavuje pre európsku dušu, najmä v súčasnom stave vecí, 
nejednoznačnou, panteistickou, zmätenou, únikovou spiritualitou, na úteku 
zo sveta, ktorý možno nájsť v tisícoch súčasných neomystických a teozofických 
prúdov a sekt, takmer vždy prepojených 
s témami humanitarizmu, pacifizmu a antihierarchizmu, prekvapivo podobným 
synkretickej ázijskej kultúre obdobia rozkladu Alexanov. Prirodzene, toto všetko 
nemá absolútne nič spoločné 
s tradičným a najmä árijským východom: je to pátos, ktorý nás vkonečnom dôsledku 
môže priviesť do substrátu menejcenných rás, 
pod vládou a civilizáciou sa sformovali veľké východné kultúry: a 
pátos, ktorý podporuje práve kvasy rozkladu 
Semitizovaný západ. Napriek tomu a bohužiaľ v mnohých európskych 
prúdy Východ je v tomto zmysle známy a aktívny a je vtomto zmysle 
že predstavuje nebezpečenstvo: nebezpečenstvo pádu do antizápadu 
a nemužský spiritualizmus s cieľom bojovať proti západnému materializmu. 

Takto treba začleniť trojité nepriateľstvo, v súvislosti s ktorým možno problém 
európskej jednoty pomenovať. 
Bojovať, férovo - ale hlavné je: bojovať v mene koho? Nechaj 
predpokladáme, že Európa, aby sme mohli politicky oponovať 
a ekonomický zmysel, či už Rusko ako konfederácia sovietskych republík alebo USA, 
by sa malo organizovať spôsobom, ktorý presne zodpovedá antihierarchickým, 
„socialistickým“ sekulárnym ideálom 
tieto dve sily. Potom by sme videli, že pozitívne riešenie bude 
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zhodovať sa s negatívnym, opozícia by sa rovnala skrytej abdikácii, tajnému 
zničeniu, prebehnutiu k nepriateľovi 
akcia, ktorá mala zatvoriť dvere. Okrem toho by bolo 
bezmyšlienkovite požadovať od súčtu dvoch častí niečo, čo je 
ani v jednom z nich nie je prítomný, klamať samých seba, že akákoľvek forma 
európskej jednoty môže byť na čokoľvek užitočná, ak každý národ ešte 
nezamieril, každý sám za seba, k reakcii 
rovnakým smerom, k duchovnej integrácii, ktorá odmieta všetko 
inklinujúce ruským alebo americkým smerom. No toto vytvára jednotu 
duch, ktorý v skutočnosti dáva týmto národom možnosť stať sa 
organicky a takpovediac spontánne, zjednotený v niečom vyššom 
než ich individuálna existencia. 

Duša tých individuálnych reakcií a integrácií, ktoré 
zvnútra, mohol vyčistiť kolo pre formáciu Európana 
blok, materiálny a duchovný zároveň, sa nachádza v ideáloch, ktoré 
zastávame hodnoty plne preberané seversko-árijskou tradíciou, 
ako základ šľachtickej obnovy. 

Coudenhove-Kalergi si myslí, že uznáva individualizmus, hrdinstvo, 
a socializmus ako prvky „európskej duše“ - a teda ako 
priestory budúcnosti Paneuropa: hodnoty, ktoré by mala moderná Európa 
čerpali z klasickej, alebo lepšie povedané, severskej a kresťanskej tradície. 
Ale spojenie týchto troch hodnôt je kompromisom: úvod 
„socializmu“ ako európskej hodnoty - ako ukazujú všetky naše predchádzajúce 
úvahy - by sa rovnalo trójskemu koňovi, ktorý by skôr, resp. 
neskôr by vystavil európsky blok tým silám, ktoré charakterizujú 
nebezpečenstvo, ktorému je potrebné čeliť a ktorému je nevyhnutné 
bojovať. Coudenhove urobil túto chybu, pretože vidí prvok 
„individualizmu“ tvoria čisto pluralitné hľadisko, toto je dôvod, prečo on 
akceptuje, ako kompenzáciu za rozdelenie a atomizmus ku ktorému 
čistý individualizmus by mohol viesť, právo „socializmu“ ako zjednocujúci 
tmel. V skutočnosti je tu namiesto toho individualizmus, ktorý sám o sebe - skrz 
hodnoty vernosti, služby a cti - obsahuje semená an 
prekonanie izolácie a egoizmu jednotlivca a 
otvára cestu k možnosti jasnej a zdravej hierarchickej organizácie. 
Nepotrebovali to ani Rimania, ani prvotné árijsko-rímske národy 
čakať, kým kresťanský socializmus dosiahne skutočné a vyššie formy 
organizácie. Okrem toho existuje árijský socializmus ako vojnový ideál 
združenia slobodných pánov a je tu semitský, nejednoznačný, totemický a 
nevirilný socializmus, tvorený vzájomnou potrebou a pátosom, z ktorého sme 
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nevedeli by sme, čo si o tom myslieť a čo považujeme za hanbu 
do európskej duše. 
Ak je v našom poňatí aristokratická idea prvým základom pre 
tradičné reštaurovanie, máme súčasne s ním princíp 
to by nás aj v praktickom a politickom zmysle mohlo priviesť k prekonaniu toho, čo je 
dnes v podstate proti európskej jednote. 
Touto podstatnou prekážkou je nacionalizmus. V skutočnosti vidíme, 
ako pád tej univerzálnej jednoty, ktorú Európa už mala v 
Stredovek nastal kvôli nacionalizmu. Kedysi sa stredoveký hierarchicko-aristokratický 
ideál rozpadol: kedysi diferenciácia kást 
a cechy zanikli a od práce národnej centralizácie 
a ovytvorení „občianskych autorít“ zaujali ich miesto a vodcovia 
prešli z vyšších funkcií, ktoré ich spájali s liturgiou z 
moc, k priamemu a absolutistickému zasahovaniu do sveta politiky 
priamo spojené s ekonomikou a národom - chápané ako krajina a 
kolektivita - potom došlo k materializácii a regresii, ktorá 
vyvolalo rozplývajúci sa partikularizmus: ten partikularizmus, ktorý stále 
pretrváva vyhroteným spôsobom a ktoré podporujú rôzne európske národy, jeden 
proti tomu, ako toľko rozkolov, toľko 
koncepty, ktoré si protirečia a za ktorými sa skrýva séria hegemónií čisto politického, 
ekonomického a územného typu. 
Preto je to len tak, že sa vydáte na cestu opačným smerom - 
prirodzeným spôsobom, bez toho, aby sme sa museli nutne vracať k formám 
podmieneným časom, ale znovu nadobudnúť ich ducha - že človek môže prísť k 
napíňanie ideálu európskej jednoty. Až do takej miery - ako dnes 
- duch je nástrojom v službách politiky, a aristokracia môže byť 
zmenil na plutokraciu a na vodcov čisto ekonomickej, administratívnej alebo vojenskej 
organizácie: že štát je presne - a jediný 
- národ, a nie hierarchia kást zodpovedajúca diferenciácii a hierarchii hodnôt - v 
rovnakej miere chútky, egoizmy, konkurencia, plány chamtivého priemyslu atď. 


sú iracionálne a sebazničujúce, budú silnejšími silami, 
pred ktorého frontom zlyhá akýkoľvek pokus o zjednotenie. 

Namiesto toho je potrebné, aby sa uskutočnila decentralizácia a hospodárska 
demobilizácia: že štát ako duchovný princíp, ako duchovný 
princíp, oslobodzuje sa od svojej materiálnej stránky: že tomuto aspektu pripisuje 
obmedzené pole, za ktoré stúpa podľa plne chápaného hierarchického ideálu, ktorý 
ako taký nikdy nemôže skončiť ako ten, ktorý 
je podmienená partikularizmom a materializmom, etnosom a geografiou. V rôznych 
štátoch budeme mať toľko aristokracií 
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ktorá by prežívaním tej istej tradície ducha a rovnakých rituálov moci, 
vnútorným priľnutím k v podstate nadnárodným hodnotám tejto 
tradície, priniesla skutočnú jednotu zhora: túto nadpranacionálnu 
jednotu, ktorá spája ducha bez zmiešania tiel... 

Týmto spôsobom by sme mohli dospieť k Paneuropa: mohli by 
sme koherentne určiť všetko, čo je užitočné na vyriešenie európskej 
krízy a vytvorenie bloku proti nebezpečenstvám, ktoré, aj keď materiálne, 
hrozia pochovaním pozostatkov našej civilizácie. V niektorých prípadoch 
by európska jednota mohla zostať v stave zažitej reality, ktorá 
nepotrebuje žiadny vonkajší poriadok. Ale v iných prípadoch by mala 
byť pripravená ukázať, aj dynamicky, svoju silu, splodiť jediným a 
nezastaviteľným impulzom a jedinou vôľou rôzne rasy a tradície pre 
jeden a ten istý cieľ obrany a dobytia. a predsa vychádza z impulzu 
zhora, ktorý za sebou necháva slepé determinizmy politických vášní a 
sleduje idealitu, niečo univerzálne a transformujúce sa: zhruba ako 
ideál križiackych výprav, v ktorých Európa po prvý raz a naposledy 
dosiahol univerzálnu, zjednocujúcu akciu, presahujúcu hranice krajiny 
a krvi. 

Práve prostredníctvom politickej formy takejto jednoty, ktorá by 
bola vsúlade s európskou tradíciou, môžeme len znovu naznačiť étos, 
na ktorom boli založené staroveké nordicko-pohanské ústavy. Myslíme 
teda na tie združenia slobodných ľudí, ktorí boli v časoch mieru ako 
parlament rovesníkov, nezávislých pánov vo svojom vlastnom mundiu: 
namiesto toho v časoch vojny, alebo vmomente spoločného cieľa a 
pokiaľ trvala spoločná akcia, pripravení na výzvu, premenili sa spolu 
so svojimi mužmi na vazalov absolútne verných jednému vodcovi. 


Mýtus o dvoch orloch 


Bezprostredne predchádzajúce úvahy nás privádzajú k ešte 
praktickejšiemu problému: spočíva v posúdení bodu, od ktorého by sa 
mohla začať akcia za novú európsku jednotu. 

Sme presvedčení, že takýto začiatok sa mohol uskutočniť len 
spojením dvoch orlov: nemeckého orla a rímskeho orla. 

Lenin raz povedal: „Rímsko-germánsky svet predstavuje najväčšiu 
prekážku naplnenia nového proletárskeho ideálu“. Toto priznanie je 
pre nás vzácne. 

Ak existuje potreba vytvoriť pás izolácie európskych krajín, ktoré 
majú oprávnene samy osebe tradíciu a nie 
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tým, ktorí ho buď nemajú, zavrhli ho alebo ho stratili a ktorý pre tých prvých 
v jednej alebo druhej forme predstavuje nebezpečenstvo - potom môže 
predstavovať iba spojenie Talianska s germánskymi krajinami, naša myseľ, 
srdce formovania takéhoto bloku. Rímsko-germánsky svet predstavuje 
symbol a zdroj všetkého, čo možno na Západe nazvať „civilizáciou“ v pravom, 
kvalitatívnom, tradičnom zmysle: vtomto zmysle údajný bod obratu 
socialistického, mechanistického a plebejského predstavuje, ako vieme, 
najhanebnejší kolaps. Taliansko, Nemecko a Rakúsko tvoria spolu tradičný 
pól Západu. Z východu na západ sa tlačia antitradičné národy: Slovania nikdy 
nemali tradíciu: ani Amerika: Francúzsko, republikánske a dekadentné, 
negrifikované a semtizované, prvá živná pôda moderného povstania otrokov, 
už nemá tradíciu: staré aristokratické Anglicko je v rukách demokracie a teraz 
je z každého uhla pohľadu blízko jej úpadku: rôzne satelity Stredozemného 
mora, Balkánu a Severu sú v rôznej miere súčasťou toho istého obrazu av 
žiadnom prípade nemajú žiadnu možnosť priblížiť sa k niečomu, čo má 
hodnotu ako univerzálny symbol. 


Preto neváhame potvrdiť, že do tej miery, do akej sa úsilie o vzburu a 
obnovu prejavujúce v tieni bytostne pohanských a árijských znamení - na 
jednej strane Orla a hákového kríža, na strane druhej ruka, Orol a Fasces - by 
dokázali nadobudnúť väčší význam medzi nemeckým a talianskym ľudom, 
títo by sa nemohli uzavrieť do takzvaného „posvätného egoizmu“. 


Podľa nášho názoru sú však nemecký národ a taliansky národ obzvlášť 
povolaný k zväzku, ktorý nie je diktovaný výlučne politickými, ekonomickými 
a vojenskými záujmami - ako v nemoralizme, ktorý je dnes jedinou vecou, 
ktorá národy pevne spája alebo rozdeľuje - k doplnkovému, organickému 
zväzku ducha a intelektu, rovnako ako telo. A neváhame potvrdiť obnovenie 
- v rôznych formách - toho, čo malo svoje neisté očakávanie v „Trojej aliancii“ 
pred vojnou, stále predstavuje problém pre lepšiu budúcnosť. Je spojená s 
možnosťou poskytnúť Európe prvé centrum, zdravý základ pre jej obranu v 
každom 
zmysel. 

Prirodzene, predpokladom je, že voboch krajinách prebieha tento 
proces virilnej a „slnečnej“ reintegrácie, o ktorej sme už hovorili, a vsúvislosti 
s ktorou už všetko, čo Nemecko a Taliansko ponúkajú na základe svojich 
novú politickú myšlienku možno považovať len za prieskumnú prípravu. 
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V každom prípade, Taliansko už urobilo obrovský krok vpred pri 
odstraňovaní posledných zvyškov, ktoré, aj keď boli vtomto bode otrepané, 
stále pretrvávali v tejto ideológii obnovy, ktorá trvala na zobrazení Rakúska. 

a nemecké krajiny vo všeobecnosti ako jeho „odveký nepriateľ“ a ostatné, 
latinské, ako bratia. A ak Taliansko evokuje imperiálny ideál, 

starorímsky ideál, nielen v názve, ale aj v skutočnosti, myslieť si to 

vojny by sa mali viesť za romantické a „vlastenecké“ ideológie 

jednoducho dopadnúť smiešne. Iste, príde deň, kedy... 

mimo jej povrchných a iluzórnych impulzov - bude to samotná svetová vojna 
odhaliť význam, ktorý už nebude mať nič spoločné s hypokritickými zámienkami 
humanitnej a anti-aristokratickej ideológie. Mus-solini už vysvetlil, že „svetová 
vojna bola revolučná, pretože - uprostred krvavého kúpeľa - zlikvidovala 
storočie demokracie, počtu, väčšiny a množstva“. v skutočnosti 


svetová vojna znamenala len vzkriesenie a koalíciu plebejcov 
nacionalizmov a modernej celosvetovej demokracie proti národom 
v ktorom sú v podstate posledné zvyšky starovekého cisársko-feudálneho poriadku 
bola zachovaná a ktorá bojovala v mene feudálnej koncepcie o 
skôr právo a česť ako moderný plebejský princíp krajiny 
a „národa“. 
Prirodzene, existuje dokonca aj náprotivok pre nemecký ľud. Ak má 
Taliansko prejsť od národného ideálu, z ktorého má svoj vlastný 
starovekej tradície v menšej miere a ktorá ju preto spája s 
nová francúzska ideológia, k univerzálno-imperiálnej myšlienke, ktorú má na základe 
rímskej idey, potom v Germánii bariéry tohto fanatizmu a 
rasový nacionalizmus, čím by v podstate upadol do materializmu 
a antitradičný partikularizmus, treba potom prelomiť. Je to nevyhnutné 
že aj Nemecko si pripomína svoju vyššiu tradíciu, nadnárodnú 
Svätá ríša rímska nemeckého národa - a potom cesta k tomu 
„Tretia ríša“, predpovedaná mnohými súčasnými prúdmi nemeckej obnovy, sa 
nebude môcť vyhnúť tomu, aby viedla k bodu, kedy - ako napr. 
časy univerzálnej stredovekej Európy - rímsky orol sa raz spája 
opäť so severským orlom. Ak má Nemecko brániť seversko-árijskú 
tradíciou, musí potom rozlišovať - ako sme to urobili - medzi 
nižší, biologicky podmienený, a teda podmienený a špecifický zmysel, a vyšší 
duchovný zmysel toho pojmu, ktorý 
to prvé nevylučuje, ale integruje a v podstate vedie k 
Idea typu, prvotnej formujúcej sily, ktorá musí byť prebudená ako tvorivá sila 
novej jednoty a novej civilizácie 
Európe. Ak zostane na úrovni, na ktorej je mýtus krvi a rasy 
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má hodnotu poslednej inštancie, je jasné, že nárok na univerzálnu misiu, 
charakteristickú pre vyššie rasy, by narážal na prekážky. 

Z nášho pohľadu je práve to, že správanie niektorých nemeckých nacionalistických 
kruhov treba prekonať, nie v zmysle tzv. 

zrieknutie sa, ale pre sebapresadzovanie sa vo vyššej myšlienke, oslobodené od 
podmienenosti prirodzenosti a nahodilosti. Duchovný nacionalizmus nikdy nemohol 
byť prekážkou univerzálnej idey, pretože sa etabluje ako jej predpoklad. 


Ak Moeller van den Bruck povedal, že Nemecko po tom, čo prehralo 
vojny, musí vyhrať revolúciu, tento výraz pre nás potom musí byť v podstate chápaný 
v tom zmysle, že Nemecko musí odmietnuť akúkoľvek reformnú koncepciu, ktorá 
by ho viedla k týmto politickým ideám. 
stelesnení našimi dávnymi vojenskými protivníkmi. Je to presne to, čo 
niektorí dnes ľutujú, že Nemecko ešte stále nie 
byť „národom“ v zmysle sociálnej a antihierarchickej únie všetkých 
kasty, ktorých hodnotu a pozitívnu, antimodernú stránku vidíme 
títo ľudia. Musí rozbiť akýkoľvek „socializmus“ a rozhodne sa mu postaviť 
akékoľvek extravagantné tendencie určitej mládeže. Ten, kto si myslí, že 
Nemecká tradícia sa zastavila na duchu luteránskeho povstania a 
roľníckych vojen (na základe ktorých sa zašlo tak ďaleko, že sa hlása „posolstvo 
východu“, podľa ktorého „socialistické“ Nemecko 
by sa mal zjednotiť s Ruskom proti Rímu a proti pozostatkom „feudalizmu“), 
namiesto hľadania jeho skutočných základov v stredovekom svete a v árijsko- 
germánskom étose, nám dokazuje najviac 
indikatívny dôkaz nedostatku vedomia. Ak sa stretneme s antirománstvom 
ghibellinského cisára, v rozpore s jarmom pod 
ktoré by si Rím po prechode na semitské náboženstvo prial 
položiť ho, príliš ho zaťažiť, aby podopieral tie pozostatky 
im perialitu, hierarchiu a autoritu, ktorú si Rím napriek tomu zachoval 
všetko, treba pevne zastávať, že v rovnakej miere ako 
Kresťanstvo predstavovalo veľký pád rímsko-pohanského ľudstva, tzv 
Reformácia predstavovala veľký pád seversko-nemeckého ľudstva, 
a že sa proti tomu musíme vzbúriť nie v mene Cirkvi, ale v 
meno severskej tradície, V mene pohanského ducha v plnom rozsahu. Akonáhle sa 
dosiahne toto presvedčenie, mnoho umelých protikladov, 
ktoré niektorí aj na vyššej duchovnej a kultúrnej úrovni nepochopením, nedostatkom 
duchovnej odvahy alebo sektárskym duchom podnecujú 
proti Rímu, bude automaticky vyradený. Luther je rovnako ďaleko 


zo skutočnej aristokratickej nemeckej podstaty, akou je „socializmus“ Židov 
Karol Marx. 


100 


Machine Translated by Google 


NÁŠ EURÓPSKY SYMBOL 


Prejdime k empirickejšiemu pohľadu: vTaliansku prebieha boj 
sa už prejavil fašizmom, proti poslancovi 
rakovine a proti demokracii a socializmu. Novú národnú realitu preniká 
vôľa k poriadku a hierarchii, mužnosti a autorite. Uznať čokoľvek 
pozitívne vtom všetkom môže byť, nesmie 
nám však bránia určiť mnohé limity, ktoré, ak áno 
pretrvávať, bude stále držať Taliansko ďaleko od skutočnej aristokraticko- 
tradičnej obnovy. Fašistická tendencia k centralizácii štátu určite 
má hodnotu ako protijed proti demokratickému liberalizmu a anarchicko- 
deštruktívnemu individualizmu, ale v každom prípade musí byť zdržanlivý, ak chceme 
vyhnúť sa despotizmu „autority“, ktorý ako nevyhnutný dôsledok 
vyvoláva nivelizáciu a rozklad na neosobný mechanizmus. 
Teda korporativistická myšlienka fašizmu, aj keď má hodnotu 
prekonanie marxistickej odchýlky triedneho boja v mene a 
vyšší ideál spolupráce, nesmie viesť ani k potvrdeniu politiky cez 
ekonomiku, ani k transformácii na syndikalizmus. 
zmysel, ani na štátnu kontrolu ekonomiky, ako si to želajú niektorí fašisti 
ktorí považujú svoje hnutie za naplnenie moskovskej revolúcie. Ide skôr 
o oživenie a obhajobu kvalitatívneho a 
pluralitný systém cechov a stredovekých korporácií s ich 
relatívna autoarchia, a najmä s ich tajnou spiritualitou, ich nadradenosť 
vzhľadom na obyčajné zarábanie peňazí a produktívnosť aktivistov 
agitácia: prirodzene, do tej miery, do akej je to vo svete ešte možné 
dneška, zdevastovaný strojom a pripútaný k nepolapiteľným 
determinizmom všemocných medzinárodných financií. Fašistická 
„revolúcia“ zachovala monarchiu - a to je už veľa - ale nezachránila 
podarilo vrátiť monarchiu z obyčajného symbolu na živú moc. 
Monarchia, aj v kontexte fašizmu, bohužiaľ zostáva a 
monarchie, ktorá „vládne, ale nevládne“. Okrem toho, takzvané „hi- 
erarchie“ fašizmu sa takmer vždy skladajú len z obyčajných strán. 
vodcov, často ľudí, ktorí povstali zdola, bez mena 
pravú duchovnú tradíciu, vybavenú skôr zručnosťou podnecovať 
„tribúny ľudu“ alebo „žoldnierski vodcovia“ v sekulárnom zmysle 
skôr renesanciu než skutočne aristokratické postavy. 

Unesený v bojoch a obavách o praktickú politiku, 
Zdá sa, že fašizmus stráca záujem vytvárať hierarchiu na vyššej úrovni 
zmysel, ktorý závisí od čisto duchovných hodnôt a ktorý má len 
opovrhovať všetkými kontamináciami pochádzajúcimi z „kultúry“ a modernosti 
intelektualizmus, aby sme opäť posunuli stred k niečomu 
ktorý je nad svetským obmedzením aj nad náboženským. The 
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Fašistická evokácia rímskych symbolov má stále veľmi ďaleko od toho, 
aby bola evokáciou rímsko-pohanskej idey, nielen vojenskej, ale aj 
posvätnej idey Impéria, ktorá by objasnila celú kompromitujúcu a čisto 
oportunistický aspekt spojenia integrálneho fašizmu s akoukoľvek 
interpretáciou židovsko-kresťanského náboženstva. Teda, 
skutočnosť, že fašistická koncepcia panstva sa zdá byťv podstate 
sekulárna, „politická“, nanajvýš „etická“, spôsobuje, že aj my, pohanskí 
im perialisti, považujeme situáciu za „lepšiu ako nič“, v dôsledku čoho 
Fašizmus, bez ohľadu na rozpor, platí rímskej cirkvi 
- ako nositeľ univerzálnej autority z iného sveta, ak nie inej pocty, 
uznanie jeho prvenstva. V rovnakej miere ako tieto limity 
by sa dalo prekonať, Taliansko na ceste fašizmu mohlo byť medzi 
prvé národy, ktoré provizórna tradičná a aristokratická obnova volá k 
vyšším osudom. 

Pokiaľ ide o Nemecko, vzhľadom na stav bojov vr 
ktoré sa nachádza aj dnes, ide predovšetkým o vynesenie na svetlo 
ideály a mýty, ktoré by mohli najlepšie orientovať prúdy, ktoré súčasná 
situácia znechutila. Ak je svastika, árijský pohanský znak o 
patrí slnko a plameň, ktorý horí vlastnou silou 
určite k symbolom, ktoré lepšie ako iné môžu viesť k pravdivému 
Germánske znovuzrodenie však musíme uznať, že meno 
politickej strany, ktorá ho získala späť ako znak a ktorá dnes robív 
Nemecku revolúciu vo fašistickom zmysle, je nanajvýš nešťastná. 
V skutočnosti, ak ponecháme bokom odkaz na robotnícku triedu, 
„nacionalizmus“ aj „socializmus“ sú prvky, ktoré sa nedajú dobre zladiť 
s celou nemeckou tradíciou a bolo by to jednoznačne nevyhnutné 
byť presvedčený, že Nemecko namiesto toho potrebuje protirevolúciu 
proti demokratickému socializmu. Obnovený harzburský front 
už naznačil správnu cestu: hnutie antimarxistickej a antidemokratickej 
revolty, ktoré sa privolalo tvárou v tvár tým istým konzervatívnym a 


tradičným prvkom. Bude potrebné sa o to postarať 

„socialistický“ moment - aj keďide o „národný socializmus" - nezaberá 

hornú ruku, vedúcu celú vec do rámca omše 

fenomén, ktorý sa sústreďuje okolo momentálnej prestíže a 

vodca. Mnohé nároky na „sociálnu spravodlivosť" sú určite opodstatnené 

a vzbura proti kapitalistickej oligarchii je dokonca predpokladom 

obnovenia kvalitatívneho a aristokratického poriadku: preto by to nemalo byť 
zabudli na to, kým je to len o tomto, jeden stále zostáva - aj keď 

s opačným znamienkom - na rovnakej rovine, na ktorej je marxizmus 

konal a nad rámec ktorého nepriznával právo na nič. Odtlačok 
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tradícia poriadku, disciplíny a aristokracie stále zostala u nemeckého 
ľudu. Musia zostať verní tejto tradícii a prebudovať metapolitické prvky, 
v ktorých môže nájsť vyššie opodstatnenie. V Nemecku je presvedčenie, 
že demokraticko-republikánsky režim je iba medzivládou, prechodnou 
fázou, presvedčenie, ktoré sa vždy ujme tých najlepších myslí. 


Za špecifických a búrlivých okolností sa diktatúra môže ukázať ako 
nevyhnutný jav, ale nikdy nemôže obstáť ako skutočné a dostatočné 
riešenie. Môže sa uplatniť do tej miery, do akej by azda mohla 
predstavovať spôsob prestavby toho, čo v podstate vonkajšia sila — 
osud éry stratenej po mimoriadnom napätí - zničila. Prirodzene ide o 
princíp a nie o osoby. Je to vec typu režimu. 

Ako sme povedali na začiatku, monarchia - ktorá nám ako impérium 

vo svojej nadradenosti nad každým jedným autonómnym štátom 
poskytla malý obraz toho, čo by mohla byť integrálna nadnárodná 
európska funkcia - je zdravším základom pre trvalé zachovanie tradície. 
a na vytvorenie silne personalizovanej mužskej hierarchie: hierarchiu, 
ktorá by spočívala na árijsko-feudálnych princípoch služby a lojality, a 
nie na žiadnom „zákone“ alebo na niektorej zo „sociálnych právd“, ktoré 
boli naznačené nástupom kasty obchodníkov k moci, a napokon kasta 
poddaných. 

Prirodzene, ďalšou požiadavkou pre Nemecko je zbaviť sa všetkých 
látok rozkladu, ktoré sa od povojnových rokov prejavovali v mnohých 
podobách porazenecko-pacifistickej, vágnej, hrubej, vulgárno- 
realistickej literatúry. Protiklad, ktorý sa etabluje na jednej strane 
prostredníctvom profesionálneho, zbitého, sekulárneho a 
nekompetentného racionalizmu a na druhej strane moderným životným 
romantizmom a iracionálnym, treba prekonať nárokovaním si práva na 
nový realizmus transcendentného charakteru, v ktorom ideál kultúry v 
klasickom, nadracionálnom, doriansky orientovanom zmysle môže 
nadobudnúť novú podobu, musíme vnútiť duchu, duši a telu zhora, v 
tichosti a dôstojnosti, jeho presný zákon: naplnený, pokiaľ ide o nás, 
odporom voči svetu literátov, učených ľudí a bezvýznamných ľudí v 
tanci okolo komplexov eros a motora ekonomiky. 


Vzhľadom na výhrady, ktoré už boli vznesené proti jednostranne 
chápanej doktríne rasy, je antisemitizmus ďalším predbežným bodom 
pre nemeckú obnovu. Ak však pôjdeme týmto smerom nadol, 
uvedomíme si, že judaizmus, ktorým je Nemecko 
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pripravený boj, je len jednou stránkou ešte väčšieho nepriateľa: že 

antisemitizmus nevyhnutne vedie k alternatíve, ktorú ponúka profesia 

Kresťanské náboženstvo, alebo skôr vernosť našej pravej tradícii 

vôľa novej plne seversko-slnečnej a teda pohanskej spirituality ako a 

vyššia integrácia našich oslabených a rozptýlených síl vdobe temna 

západu. Radikálny antisemitizmus je možný len do tej miery 

je tu zároveň antikresťanstvo. Len na základe an 

Aryo-pohanská spiritualita sa môže vyvinúť ako univerzálny protiklad k semitizmu, 

ako rovnako univerzálny fenomén, ktorého moderné ekonomické a sociálne 

formy sú len špecifickými konkrétnymi aspektmi na materiálnej úrovni. 
Uprednostňovať na tomto základe spojenie dvoch orlov - rímskeho a 

Nemčina - je prvým problémom budúcej Európy, ktorý treba vyriešiť. to 

je otázkou, či bude dostatok odvahy a neústupčivosti 

a ak sa objavia muži schopní udržať sa na úrovni 

výšky tohto "mýtu", aby ho mohli potvrdiť ako "povinnost!" budúcnosti 

reality. A vedomie, že len naše dva národy môžu brániť starovekú Európu, 

by nám malo dať dostatok sily, aby nám umožnilo prekonať všetko, čo by v 

radikálnej alebo politickej rovine mohlo predstavovať prekážku dohody. 


V očakávaní politických otrasov, ktoré by mali naznačovať 
Európa cestu k vyššiemu osudu, medzitým je potrebné 
prijať vnútornú akciu, ktorá je v podstate toto: dospieť k vytvoreniu a 
stav mysle a životný štýl, ktorý sa postupne približuje tradičnému typu. 
Spojovacie body a prvotné sily môžu byť 
opäť hlbšie, čo v zákulisí vďaka tým „neviditeľným vodcom“, o ktorých sme 
hovorili na začiatku, dokáže spomaliť 
po páde a vyvážiť tie sily - samotné mimoľudské - ktoré prispeli k úpadku 
Západu. 


Obnova Ghibelline 


Aby sme uzavreli túto sériu úvah, musíme ísť hlbšie 
problém - práve poukázal - vzťahu medzi ideálom 
nová európska civilizácia a katolicizmus. Z čisto doktrinálneho hľadiska sa 
neodporúča tvrdiť, že vzhľadom na to, že sme povedali, 
na tento problém sme už dali jednoznačnú odpoveď. Ale tu 
ide o zostup na kontingentnejšiu úroveň, pričom treba mať na pamäti 
princípy, prostredníctvom ktorých môžu byť hnutia politického charakteru 
dnes posilnená. 
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Je potrebné zdôrazniť, že máme v úmysle hovoriť konkrétne o katolicizme 
a nie o kresťanstve vo všeobecnosti. Katolík určite nie 
byť taký, keby netvrdil, že katolicizmus je kresťanstvo a že 
Cirkev predstavuje legitímneho a jediného dediča Krista. Tento "ortodoxný" 
presvedčenie jeho však nič nemení na tom, že kresťanstvo, v 
spojenie so židovstvom, bolo základom, ktorý priamo alebo nepriamo tvoril 
celok, ktorý má veľmi ďaleko od toho, aby sa zredukoval na čistý katolicizmus. 
Už sme pochybovali o tom, v akých silách možno nájsť semitsko-kresťanský 
faktor, ponechajúc bokom prúd, ktorý do určitej miery 
bol romanizovaný mestom Orla a Fasces. My nie 
Musíme tu plytvať inými slovami o našom postoji k týmto silám. 

Je to katolicizmus v užšom zmysle, ktorým sa teraz musíme zaoberať. 

Faktom je, že katolicizmus so svojím veľkým hierarchickým aparátom 
svojím zdanlivo niečím stabilným, večným a univerzálnym, stále vyvoláva 
zvodnú mágiu na každom. To znamená, že pre niektorých ide o koncept 
tradície nevyhnutne vychádza z katolíckej tradície a niekto, väčšina 
nedávno vTaliansku neváhal oficiálne uviesť, že ak Rím stále je 
vstup univerzálnej idey, taká je len v katolíckej cirkvi. Okrem, až donedávna, 
mnoho veľkých tradičných monarchií Európy 
boli katolícke a legitimistická myšlienka bola obhajovaná v podstate na a 
katolícky základ. Mnohé moderné pokusy o návrat k univerzálnemu stredoveku 
sú založené na predpoklade, že katolicizmus bol hlavným 
platnosti tohto obdobia. 

To všetko je pravda, a predsa to len ukazuje, aký je horizont moderny 
človek sa zúžil. Uznanie katolicizmu je možné 
nakoľko sa stratil zmysel pre systém hodnôt veľmi odlišného rozmeru a veľmi 
odlišnej čistoty. Práve sme to povedali vyššie: 
pre toho, kto nič nemá, je katolicizmus aspoň niečo. Proti 
uzurpácie „sekulárneho“ alebo „etického“ štátu, štátu, ktorý prinajmenšom 
uznáva autoritu reprezentovanú Cirkvou ako vyššiu a 
univerzálna autorita je pre nás nepochybne hodnotou. Napriek tomu ide o a 
otázka odvahy a dôkladného hľadania prvkov pre 
ktorý katolicizmus by bol schválený: potom pozorovania s jasným 
oči, ak sú tieto prvky prítomné v katolicizme v inej forme 
ktorý vyšší je nemysliteľný. 

Tieto prvky - aby sme sa obmedzili na tie hlavné - už boli spomenuté: 
zákon poriadku, uznanie nadprirodzenosti, princíp univerzálnosti. 


Pokiaľide o prvý bod, kto nájde v Cirkvi 
princíp poriadku musí prirodzene vynechať minulosť 
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čo sa pod týmto aspektom určite nie vždy objavovalo. Ale tam 

je viac. Dokonca aj v boľševickom ideáli je princíp poriadku - preto treba 
presne určiť, o ktorom princípe poriadku sa hovorí 

potom skúmajte, do akej miery existuje spojenie medzi 

zvolený princíp a základné predpoklady katolíckej náuky. Ako 

na poslednú otázku by odpoveď nemohla byť pochybná: zostali by rozpaky z 
výberu, ktorý na základe textov, encyklik a syláb ukazuje, že katolíckym 
ideálom poriadku je v podstate ideál koordinácie, a určite nie hierarchia, a to 


nemá záujem o špecificky politickú formu jednotlivých štátov za predpokladu, 
že sú podriadené cirkvi a 

Katolícke doktríny pretrvávajú. Katolicizmus v podstate zostáva kresťanstvom, 
ako „socializmus“ národov - pod akýmsi otcovským dohľadom, ktorý 
uprednostňuje ich duchovnú úroveň - to je ideál poriadku, ktorý je najviac 

je mu sympatický ako ktorýkoľvek iný. Je to ideál, ktorý by mohol prilákať 
najlepšie sily európskej obnovy? Z tých, ktorí nezabudnú o 

dedičstvo ich najušľachtilejšej árijskej minulosti? Rozhodne nie. Namiesto toho, aby 
do akej miery by katolicizmus napriek všetkému predstavoval 

hierarchický ideál, tieto sily by mohli nájsť oporu v Cirkvi. 

Okrem toho z toho pohľadu je fakt, že všetko dobré a 
veľké, ktoré sa Cirkvi podarilo dosiahnuť v priebehu storočí by 
nájsť svoje opodstatnenie ani nie tak v doktrinálnych tvrdeniach raných 
kresťanstvo a samotnú ortodoxnú filozofiu, ale skôr v rímskom 
prvok, ktorý čiastočne revitalizovala a urobila si svoj vlastný. Ale ak je toto 
pravda, nevedomý návrat ku katolicizmu môže byť len cestou 
mimo katolicizmu, apelujúc priamo na predkresťanskú, rímsku, vitálnu a 
tvorivú tradíciu, kde kompromisy končia a tie imperiálne 
sily, ktoré, keď ich prevzal katolicizmus, stačili spôsobiť a 
Protestantská opozícia sa nachádza v čistom stave. Rozsudok z 
Maurrasa o Cirkvi ako princípe poriadku patrí k dosť podobným 
rozsah nápadov. Talianski fašisti - ak nejde o najvulgárnejšiu politiku 
oportunizmus - mohol uznať Cirkev len podľa možnosti spojenia cisárskej 
idey Ríma s katolicizmom. A to 
nebolo by ťažké nájsť ďalšie príklady tohto druhu. 

Poďme k ešte konkrétnejšiemu bodu: ku katolicizmu ako základni 
legitimistickej doktríny s ohľadom na Božie právo. Aj tu je potrebné rozlišovať. 
V prvom rade ide o rozpoznanie 
všetko, čo bolo vkatolicizme v rozpore s touto náukou. Nezabúdajme, že to 
bola práve Cirkev, ktorá za 
prvýkrát na Západe podporil doktrínu prirodzeného práva, to znamená, 
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o ľudovom pôvode a profánnej povahe kráľovskej hodnosti, proti téze 
Ghibelovej línie o „dvoch slnkách“ a o princípe nadprirodzenosti 
impéria. Toto, pretože Cirkev jasne pochopila, že v 
kontext doktríny o božskom práve plne pochopený - ako to bolo vtomto prípade 
od Hohenstaufens ďalej - nezostalo by veľa miesta pre jej hegemónske 
ašpirácie. Preto, ak katolicizmus prišiel na podporu 
tézy o božskom práve, je vtom ďalší kompromis. Táto doktrína, pokiaľ 
vytvára nadprirodzený základ pre premisu legitímnej moci, je v 
skutočnosti iba redukciou oveľa konkrétnejšej, starodávnejšej a 
tradičnejšej doktríny, doktríny kráľovského božstva, ku ktorej sa prikláňame. 
opakovane odkazoval. Chcel by snáď katolicizmus odvolať obdiv Gelasia 
I., že „nikto nemôže byť po Kristovi súčasne“ 
kráľ a kňaz“, ako to bolo v našich árijských a pohanských tradíciách? 
Vedel by snáď pochopiť božské právo Vládcu 
iným spôsobom, než je stav, v ktorom je Cirkev 
„uznáva“ to ako také len nominálne alebo dokonca „zasvätením“ 
ktorý - už po stáročia vylúčený z pravých a vlastných sviatostí - nemohol 
dnes predstavovať nič iné ako prázdny symbol a púhu 
slávnostný. Ešte raz: katolicizmu je príliš málo. Opakujeme, že 
princíp Božieho práva treba chápať konkrétne a nie formálnym a 
konvenčným spôsobom: treba ho chápať v tom zmysle, že 
skutočne zbožštená bytosť, ako osoba - mimo akejkoľvek konvencie a akejkoľvek 
vonkajšie uznanie od inej autority - prejavujúce mimoľudskú povahu, 
má skutočné a legitímne právo vládnuť. Preto raz 
opäť, to, čo by nás mohlo viesť ku katolicizmu, nás vedie za katolicizmus 
ak názorom, aké sú typické pre veľké predkresťanské tradície, nám 
ukazuje úplný, určitý a pevný celok. 

Zoberme teraz do úvahy druhý bod: hodnotu 
katolicizmus v tom, že obhajuje metapolitické hľadisko a vedie 
duše smerom k nadprirodzenému poriadku. Aj tu treba najskôr povedať, 
aby sme mohli rozpoznať túto hodnotu v katolicizme, musíme vynechať 
zváženie všetkého, čo sa ako kresťanstvo namiesto toho prezentuje ako a 
romantická, vášnivá a sentimentálna redukcia a vo svojej podstate humanizovaná 
správanie voči božskému. Napriek tomu - po materializme a 
sekularizmus sa všade označil za rakovinu 
modernom svete - treba uznať vyššie právo, úplne všeobecne 
spôsobom, k systému, ktorý posúva barycentrum k niečomu skutočne 
nadprirodzenému. Iste, toto je len predpoklad. Okrem problému vzťahu 
s nadsvetom zostáva problém skúmania 
charakter takéhoto vzťahu. A je to tu, ako je známe 


107 


Machine Translated by Google 


POHANSKÝ IMPERIALIZMUS 


väčšia a neprekonateľná prekážka je pre nás imperialistov pre an 
uznanie katolicizmu. Povedali sme, že sú možné dva základné postoje k 
nadprirodzenému: solárny, mužný, asertívny 
jeden, zodpovedajúci ideálu tradičnej posvätnej kráľovskej hodnosti, a lunárny, 
ženský, náboženský, pasívny, zodpovedajúci sacerdotalu 
ideálne. Kňaz, akokoľvek mocný, si je vedomý toho, že sa obráti k Bohu 
Pane, ktorému slúži a pred ktorým sa ponižuje. On má 
každá moc od Boha a on je len prostredníkom ducha. Sú to najmä Semiti, ktorí 
doviedli toto správanie do extrému, keď takmer masochistickými farbami zobrazili 
podriadenosť 
stvorenie a pátos ich vzdialenosti v princípe tvoria Omnipo-stan. Namiesto toho 
bol tradičný posvätný kráľ sám božskej povahy 
a "bohovia" boli jeho rovesníci, on bol, rovnako ako oni, nebeský" kmeň, on 
mali rovnakú krv ako oni: bol teda centrom, pozitívnym, slobodným, 
a kozmický princíp. Potom, ak je naša prvotná tradícia, tradícia našej najčistejšej 
rasy, tradíciou „slnečného“ typu, nesmieme si klamať: 
vôľa obnovy zodpovedajúca tejto tradícii, skôr či neskôr, 
bude vrozpore s katolicizmom - presne tak, ako sa to stalo vstredoveku Ghib- 
elline, pokiaľ katolicizmus na základe toho, čo si povieme, nebude súhlasiť s 
uznaním skutočného hierarchického miesta vlastného 
náboženský systém. 

Skôr podobný problém, dokonca nezávislý od toho, ktorý 
práve sme sa zaoberali, vzniká posledný bod: 
hodnota katolicizmu ako princípu univerzality. UŽ sme zdôraznili, že ak by sa 
antikatolicizmus obmedzil na potvrdenie partikularistickej, prísne rasovej, 
nacionalisticko-totemistickej myšlienky, 
váháme, napriek všetkému, vyhlásiť sa za katolicizmus. Ale namiesto toho, ak sa 
výnimočne a dočasne uspokojíme s priznaním vyššej hodnoty a vyššej hodnoty. 


práva vlastné tomu, čo je univerzálne, vzniká ďalší problém, pokiaľ 

existuje univerzálnosť a univerzálnosť, keďže existuje slnečná forma a forma lu- 
nar vzhľadom na nadprirodzeno. Po všetkom, čo má 

až do tohto bodu, nie je potrebné zdôrazňovať tento záver, jasný, ako by mal byť 
teraz pre každého: na rozdiel od solárnej, imperiálnej - a hierarchicky založenej 
univerzálnosti, ktorá kulminuje v ideáli 

Kráľovské božstvo, existuje lunárna, cirkevná - a „socialistická“ - univerzálnosť, 
ktorá vyvrcholí vkňazovi ako otrokovi Boha. Ktorá z týchto dvoch univerzít, my 
Árijci, dedičia posvätných cézarov a kráľovských synov 

Thora a Odina, budeme žiadať novú európsku civilizáciu? Najviac 

tajný hlas našej krvi musí dať odpoveď na túto a našu otázku 
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duchovná odvaha musí byť schopná potvrdiť to proti myšlienkovým návykom, 
predsudkom, poverám a falošným tradíciám, ktoré sa vtíkli do rôznych európskych rás. 


Aké miesto a akú funkciu by mohla mať Cirkev v kontexte univerzálnej imperiálnej 
civilizácie? Na túto otázku sa snažíme odpovedať čo najjednoznačnejším spôsobom. 
Aby sme to mohli urobiť, je potrebné vrátiť sa k tomu, čo už bolo povedané o vzťahu 
medzi múdrosťou a vierou. 


Princíp nerovnosti, na ktorom bol založený tradičný duch, stanovuje ako axiómu, 
že podľa rozmanitosti ľudí a ich prirodzených možností existujú veľmi odlišné spôsoby, 
ako vstúpiť do vzťahu s božským. Pre tých najlepších - ktorí budú vždy v menšine - je 
možné rozvinúť spojenie priamo s božským, transformovať sa do neho a vlastniť ho 
ako živý a skutočný stav vlastnej skúsenosti: toto je slnečná cesta, iniciačný ideál. Pre 
ostatných, pre masy, nie je možné tento druh premeny a realizácie realizovať. V nich sú 
putá ľudskej povahy pevnejšie. Otvára sa im iná cesta: spojiť sa sľlubom s niečím, čo sa 
im ponúka v podobe konkrétnej, skutočnej a transcendentnej bytosti - to je Boh v 
teistickom poňatí. Namiesto poznania božského ho nahrádza viera v božské: namiesto 
skúsenosti dogma: namiesto techniky prekonávania a skutočnej účasti modlitba, bázeň 
pred Bohom a nábožnosť: namiesto pocitu dostatočnosti a nadosobnosti, 
nedostatočnosti a závislosti na VŠemohúcom. 


Existuje teda „náboženský“ systém, ktorý má svoje miesto a opodstatnenie aj v 
tradičnom svete, pokiaľ sa týkal masy a ponúkal sa ako náhrada tým, pre ktorých cesta 
aristokratických, supernáboženských a iniciačné plnenie bolo vylúčené. Princíp 
hierarchie sa rozšíril na duchovnú oblasť, ale okrem ľudového a zbožného náboženstva, 
mimo uctievania a viery pre masy, bez protirečenia prevládala iniciačná doktrína, 
ezoterika, tradícia múdrosti a obradu, čo bolo pôvodne privilégium. kniežat a šľachty. 
Takto môže každá tradícia prijať v plnom zmysle a bez pohfdania ospravedlňovať tých, 
ktorí vedia, aj tých, ktorí nevedia, za predpokladu, že existuje len jedna os, za 
predpokladu, že neexistuje východisko, za predpokladu, že tí, ktorí nevedia alebo ktorí 
len predpokladajú, že poznajú, uznávajú, ctia a chvália tých, ktorí sú nad nimi. 
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V tejto úplnej koncepcii by systém katolíckej cirkvi mohol predstavovať 
iba systém, ktorý presne, približným spôsobom, zodpovedá ľudovému 
náboženstvu starovekých civilizácií. Konflikt s 
Katolicizmus je teda nenapraviteľný len do tej miery, do akej nie 
uznať svoje „miesto“: pokiaľ tvrdí, že má vyššiu hodnotu, 
náboženstvo par excellence, nad ktorým sa nikdy nič nedalo nájsť a 
mimo ktorých sú len odchýlky a chyby, skrátka do 
do tej miery, že nemá alebo nechce mať zmysel pre a 
hierarchia hodnôt, ktoré sú objektívne vyššie ako všetko 
čo je „náboženstvo“. 

Netreba si všimnúť, že práve tento duch neznášanlivosti a obmedzenosti 
dal podobu ranému kresťanstvu a 
predovšetkým k judaizmu, aby nadobudli črty skutočného zvrátenia 
hodnoty typické pre tradičné elity v prospech tých, ktorí patria 
k nižším pádom: preto sa nazývali pohanské, aristokratické cnosti 
„skvelé neresti“, typ mudrca a zasvätenca sa stáva „nepriateľom Boha“ a 
vlastnosti dostatku, pokojnej a vedomej sily 
pre sebarealizáciu je stigmatizovaný ako luciferiánska pýcha. Toto všetko už 
zdôraznil Nietzsche a netreba to opakovať 
tu. Narážali sme vo všeobecnosti na fenomén uzurpácie - 
čo sa prejavilo už v staroveku - kást kňazov, 
ktorí si privlastnili moc a posvätné funkcie, pôvodne výsady kráľov. 


Ale keď sa vrátime do súčasnosti, musí to byť prirodzene potvrdené 
najjasnejšie pojmy, že tieto hodnoty vo vzťahu k tým, ktorým Cirkev, 
s návratom k normálnosti a skutočnej hierarchii, by boli nútení akceptovať, 
nie sú v skutočnosti vôbec prítomné. To, čo v modernom svete úplne chýba, 
je náprotivok ideality, ktorá aj keď berie 
zakoreniť ako Cirkev vnadprirodzenom pôvode a účele, stále nie 
predstavujú náboženský pól, ale slnečný pól ducha a tvoria 
duša univerzality, nie socialisticko-lunárneho, ale skôr cisárskeho typu. A 
myslíme si, že sme sa vyjadrili dostatočne jasne, takže nikto 
môže si myslieť, že by sme mohli podporovať antikatolicizmus, ktorý predstavuje 
pokus svetskej alebo národnej moci privlastniť si duchovnú autoritu, aj keď 
len náboženského typu. Napriek všetkému faktom zostáva, že v prípade 
princípu a mýtu, 
pre naše prebudenie musí byť vyvinutá koncepcia úplného poriadku 
jednoznačne v ktorom by Cirkev - zopakujme - mohla byť pripustená, 
pokiaľide o vyjadrenie spirituality tých, ktorí môžu iba „veriť“ 
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- zostáva hierarchicky závislý na Impériu, chápaný ako stelesnenie kráľovskej 
spirituality tých, ktorí „vedia“ a „sú“. Orol nad krížom, slnečný symbol zákona otcov 
(Impérium) 
nad lunárnym zákonom Matiek (Matka Cirkev). to je 
len tak sa dá hovoriť o úplnom tradicionalizme a vrátiť sa k nemu 
poriadok spravodlivosti a normálnosti. 

Svetlo rovnakého pôvodu nám v skutočnosti dokazuje oprávnenosť 
túto myšlienku. Až keď sa rozdelia árijské prvotné zásoby Indie 
a prišiel do kontaktu s falšujúcimi silami rás pochádzajúcich z juhu, purohita , ktorý 
bol pôvodne kňazom v r. 
vzťah závislosti na posvätnom kráľovi, spojený s kráľom - podľa presného vzorca 
rituálu - ako manželka s manželom 
a zem do neba, že Brahman, v zmysle dominujúci 
vznikla kasta kňazov. V Číne, v starovekom Ríme, v starovekej Hellase 
obrad bolv podstate výsadou kráľa a duchovnej kasty, 
keď sa nestotožňovala s aristokraciou, bola jej podriadená. Toto 
To isté možno povedať o prapôvodných severských kmeňoch: zdá sa, že nórski králi 
boli jediní, ktorí oslavovali obrad, a medzi 
Nemci, ak vôbec niekedy boli kňazi, stále nemali nadradenosť a dôstojnosť božských 
kráľov a vodcov. V Egypte je to len tak 
na konci dvadsiatej dynastie, ktorú spravovala sacerdotalská kasta 
uchopiť moc a zrodiť dynastiu veľkých kňazov z 
Théby, na úkor autority slnečných kráľov. V prvom 
tri storočia kresťanstva, samotná katolícka cirkev bola len an 
úradný orgán závislý na Impériu a vRadách biskupi odovzdávali sankcie svojich 
rozhodnutí princovi, nielen v r. 
disciplinárnych veciach, ale aj vdogmatických veciach. K Merovejovi 
a karolínski králi, pápeži, vzdali poctu uznania, 
ako je vyjadrené vo vzorci: „Melchizedek noster, merito rex atgue sac-erdos, 
complevit laicus religionis opus“ - „vos gens sancta estis atgue re-gale estis 
sacerdotum“ 1, a hovorí sa, že keď Karol Veľký znovu prijal rímsky dav, Lev III. sa 
pred ním klaňal podľa starodávnej tradície: „Post laudes ab apostolico more 
antiguorum 
principuum adoratus esť 2 - hovorí Liber Pontificalis. Tieto referencie, prevzaté z 
mnohých iných, ktoré by nepochybne mohli byť 


1 „Náš Melchisedech, za zásluhy kráľa i kňaza / laik zdokonalil dielo náboženstva“ od Venantius Fortunatus 
Carmina 2.10, „De ecclesia Parisiaca“ 2 Po chválospevoch ho pápež uctieval spôsobom 
staroveké kniežatá. 
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dodal, ukazujú nám tradičnú ortodoxiu nášho ghibellinského konceptu: 
ukazujú nám, čo si vyžaduje spravodlivosť, alebo že vúplne 
pochopenom hierarchickom ideáli má kríž - ako sacerdotálny symbol - 
funkciu a pozitívnu stránku, ak zostane podriadený. k Orlovi. Do tej 
miery, do akej to Cirkev nemôže alebo nechce, sa okamžite stavia do 
kontextu protitradičných, deštruktívnych a paralyzujúcich síl, znižuje sa 
k problematickému semitsko-kresťanskému faktoru, ktorý ako jednu z 
hlavných príčin dekadencie nášho sveta v nás antimodernách môže 
nájsť len nezmieriteľných a neúprosných nepriateľov. 


Záver 


Takže veríme, že sme povedali dosť, pretože hlavné črty nášho 
imperiálneho mýtu boli jasne rozpoznateľné. Tu ide len o stanovisko. 
Systematický a komplexný rozvoj priestorov, ktoré môžu upevniť toto 
stanovisko vo forme, ktorá nie je sférou vojenského ťaženia, sa 
nachádza v našich iných spisoch. 

Na začiatku sme povedali, že európska civilizácia musí naplánovať 
radikálny prevrat, bez ktorého je odsúdená na zánik. Plebejská povera, 
podľa ktorej západný človek veril v chiméru rozvoja a ktorej sa venoval 
aj pri materiálnom dobývaní sveta, sa bohužiaľ vytratila. Hovoriť o 
úpadku a o Západe už nie je, ako včera - alebo ako v storočí osvietenstva 
a vjakobínskom zvyku bohyne Rozumu - absurdnou herézou. Viac- 
menej všade sa zviditeľňujú konečné výsledky, ku ktorým musela viesť 
ospevovaná „civilizácia“. V konfrontácii s týmto výsledkom sa zdá, že 
niektorí muži sa vracajú do svojej minulosti, aby mohli vzniknúť nové 
sily na znovudobytie. 


A preto apel, ktorý chce táto kniha predstavovať, dnes nepostráda 
opodstatnenie. Stále existujú muži, ktorí nepatria do tohto moderného 
sveta a ktorých by nič na tomto svete nemohlo zviesť, povýšiť alebo 
ponížiť - no napriek tomu sú pripravení bojovať s týmto svetom zo 
všetkých síl, len čo na to príde čas. 

Každý pozná ságu o cisárovi Ghibelline, ktorý čaká na svoje 
prebudenie v „horách“, aby bojoval v poslednom boji so svojimi vernými 
mužmi. K tomu dôjde, keď hordy Goga a Magoga zbúrajú symbolický 
múr, ktorý im prehradil cestu, a vrhnú sa do dobytia sveta - ten, kto 
prevádza význam tohto apokalyptického mýtu do reality, sa nemôže 
vyhnúť myšlienke, že okamih už nie je vzdialený. Hordy Goga a Magoga 
sú 
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démoni kolektívu a vznik socialistického masového človeka, všemocného 
po celom svete, duchom aj hmotou. Oproti tomu predstavuje cisársky 
symbol Ghibelline výzvu na zhromaždenie ešte zdravých síl. 


Nehovorili sme veľa o „politike“, o sociálnych alebo ekonomických 
reformách, pretože myšlienka dosiahnuť prebudenie týmto spôsobom 
je jednoducho smiešna: bolo by to ako aplikovať liek na choré časti tela, 
keď krv je už infikovaný alebo otrávený. Dôležité je len nastolenie 
poriadku hodnôt, aby sa ich realizáciou dali odvrátiť temné osudy, ktoré 
aj v materiálnej rovine doliehajú na Európu. Tomu, kto nám povie, že to 
nie je politika a realita, pokojne odpovieme, že už nevie, čo znamená 
politika, čo znamená realita. 


Povznesenie, ktoré vytvárajú momenty nebezpečenstva, krízy a 
poplachu, sa skladá z rôznych, často iracionálnych a protirečivých 
prvkov. Keď sa teda pozrieme na rôzne súčasné sociálne a kultúrne, 
reakčné a reformné hnutia, nájdeme v nich mnoho nečistých činiteľov, 
podmienených foriem nižšie, vášní patriacich tak či onak k tomu istému 
zlu, proti ktorému by chceli. brániť sa. Ale v niekoľkých pohyboch možno 
nájsť niečo lepšie, vôľu, v ktorej sa môže tajne prebudiť možnosť 
skutočného prebudenia. 

Cestu k tomu treba poukázať. 

Pre neporušených, neporazených navrhujeme symbol hlboko 
zakorenený v tradícii a tvrdíme, že je to len návratom k solárnej 
spiritualite, k živému videniu sveta, k mužnému a pohanskému étosu a 
k imperiálnemu ideálu, ako je posvätné dedičstvo našej nordicko-ar- 
janskej krvi, že sily európskej revolty budú môcť horieť v tej duši, kde im 
stále chýba, a len to im môže dať absolútne sebavedomie, len to ich 
môže dotlačiť k zlomiť kruh „doby temna“ Západu. 
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Rád národov 


Julius Evola napísal vo vydaní La Vita Italiana zo septembra 1941 
recenzia Das Reich der Volker od nemeckého politického teoretika Hansa 
Keller. Prvá časť Evolovej eseje je recenziou knihy. V druhej časti, ktorej preklad je 
uvedený nižšie ako Budúci poriadok národov, Evola poskytuje svoju vlastnú predstavu 
o úlohe ľudu. jasne, 
Evola nepodporuje ani Kellerov naturalizmus, ani rolu Volka ako 
predvojom alebo základňou politickej organizácie. 

V tradičnej perspektíve je Volk lunárny alebo pasívny a 
preto sa musí pri svojom plnom rozvoji spoliehať na duchovnú a politickú hierarchiu. 
Evola sa teda stavia proti akémukoľvek druhu nacionalizmu na základe 
etnikum alebo rasa. Pri odmietnutí tohto druhu neonordicizmu, Evola 
nás privádza späť k ideálu romantizmu. 

V tejto analýze nemeckého právneho odborníka Hansa Kellera vidíme 
rozoznateľné témy. Najmä Keller sa prekvapivo približuje k 
súčasný ideál etnopluralizmu. V Klemmerovej schéme sa každý človek môže slobodne 
definovať, realizovať a žiť nezávisle od každého 
iné vo svojich vlastných enklávach. Evola túto koncepciu na viacerých odmieta 
dôvodov. 

Prvým a najzrejmejším je Kellerov naturalistický východiskový bod. 
Evola poukazuje na to, že pre každú árijskú civilizáciu je autorita ich 
právo bolo založené na jeho vzťahu k nadprirodzenu a zákonodarcom 
sami boli považovaní za „božských“. Klemmerov pohľad teda nemá nič spoločné 
všetko súvisí so sebaporozumením európskych národov 
minulosti. Keller považuje takéto tvrdenia za fantázie a projekcie pozemského 
lídrov na imaginárnu rovinu. Každé pravicové hnutie musí byť prepojené s 
transcendentálnou tradíciou: pseudotradícia novopohanstva by nespíňala podmienky 
z jasných dôvodov. 

Druhým problémom Kellerovej tézy je samotný problém definície slova. Keller 
hovorí o národoch osudu alebo stávajú sa, bez 
špecifikovať ich skutočný osud alebo cieľ stať sa. Ako taký je 
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nie veľmi užitočné. Ďalej to znamená, ževa 
menší alebo väčší stav stávania sa. Budú musieť liečiť 
bývalých maloletých a usmerňovať ich rozvoj? 

Spoločne s podobnou myšlienkou, ktorú majú niektoré hnutia dnes, Kel-ler obviňoval 
„neorganickosť a nivelizáciu“ predchádzajúcemu náboženskému Reg-num. Evola túto tézu 
odmieta. Kellerov etnopluralizmus je sám o sebe vykorenený, pretože mu chýba akýkoľvek 
obsah alebo princípy, ktoré by poskytovala nadprirodzená koncepcia Regnum. Vzťahy 
medzi etnocentrickými konklávami sú ad hoc, relativistické a podmienené. Naproti tomu 
Evola 
predstavuje nadnárodné Impérium, v ktorom cisárska moc dodáva štruktúru tomu 
druhému. Tvrdí, že toto je skutočná jednota, proti 
na čisto nominálnu jednotu definovanú Kellerom. 

Posledná námietka je zdrvujúca. Keller vidí pacifistické spojenie 
samostatné národy, každý podľa svojej povahy. Evola si však kladie otázku: "Čo ak povahou 
ľudí je byť rasa bojovníkov?" Toto, Evola 
nároky, je podstatnou súčasťou indoeurópskych civilizácií. Toto bude fúkať 
ideál mierových etnocentrických enkláv, keďže jedna 9 alebo viac) z 
budú sa snažiť založiť IMpérium nad ostatnými, toto je nevyhnutné 
vlastnosť a nie historicky podmienená udalosť, ktorá môže alebo nemusí nastať 
kúr. 

Na rozdiel od Kellera Evola vyhlasuje, že Tradícia je rímska 
tvorí spojenie s predchádzajúcimi tradíciami, pričom hyperborejská tradícia je jej konečným 
začiatkom. Volk je moderný vynález, proti 
k Tradícii. Jeho korene sa nachádzajú v Rousseau a vo Francúzskej revolúcii. 

Život a tradície raných germánskych kmeňov sú nedostatočne zdokumentované, 
spoliehajúc sa najmä na niektoré komentáre Tacita a Eddovcov, ktorí 
boli zachované oveľa neskôr postpohanmi. 

Napriek tomu, keďže Nemci boli Árijci, môžeme sa domnievať 
o nich na základe toho, čo vieme o iných árijských civilizáciách. The 
Rímska tradícia, najmä stredoveká, je oveľa viac 
plne zdokumentované. Preto sa na to zameriavame. Štát organizuje ľudí a spája ich s 
duchovnou realitou. Avšak, toto 
nie je nadstavbou, ktorej účelom je len zveľaďovať svojich lídrov 
a utláčať masy, ako veria niektorí v Novej pravici. 

Táto orientácia na transcendentné hodnoty je črtou nielen spoločnosti 
kresťanský stredovek, ale aj autentické pohanské tradície. Niektorí 
civilizácie sa môžu rozširovať a vytvárať nadnárodnú organizáciu. ale 
nejde len o administratívnu funkciu, hegemóniu alebo vystupovanie 
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„svetová polícia“. Ide skôr o šírenie svojej vízie duchovnej 


transcendentálnej reality. Vzniknú bloky národov, ktoré budú spájať 
spoločné transcendentálne hodnoty. 


Duch rímskeho civilizácie 


V tomto článku z decembrového vydania La Vita Italiana z roku 1940 
Evola preberá myšlienku romantizmu a jeho kontinuity za hranicami 
samotnej Rímskej ríše. Hoci sa líši od mystickej vízie Guida de Giorgia na 
základe Danteho, je rovnako duchovná. Podľa Spenglerovej koncepcie je 
zaznamenaný rozdiel medzi kultúrou a civilizáciou. 

Cestou sa črtajú črty starej pravice. To si vyžaduje hierarchický poriadok, 
založený na najvyššej, božskej a transcendentnej moci. 


Rasa a mýtus o pôvode Ríma 


Táto esej Juliusa Evolu bola pôvodne publikovaná 20. 
1940 vydanie časopisu La Difesa della Razza. 

Pre modernú myseľ môže byť tento článok chápaný ako „vznešená 
lož“ o zrode Ríma. Z hľadiska profánnej histórie sú tieto mýty jednoducho 
povery. Na druhej strane Evola, čerpajúc okrem iného z Vica, Bachofena, 
Rene Guenona, považuje tieto symboly, mýty a legendy za svedectvo 
vnútorného ducha ľudu, ktorý sa nedá uchopiť len vhromadení 
historických faktov. Logicky ho táto technika vedie k tomu, aby sa posunul 
od čisto fyzického a zoologického chápania rasy k svojej teórii rás ducha. 


V tejto prvej časti Evola prináša na svetlo dva aspekty mýtu. Prvým 
je myšlienka, že zakladateľ sa zrodil zo spojenia boha so smrteľnou 
ženou. Boh dáva zakladateľovi duchovné vlastnosti. V tomto prípade je 
Mars ako krstný otec Romula a Rema duchom mužnosti bojovníka nielen 
na dvojčatách, ale na celom meste. 

Druhým aspektom je záchrana pred Tiberom ako deti. Pre Evolu to 
predstavuje hrdinu, vidiaceho atď., mužov, ktorí sú nad tokom času. 
Chybou Evolovej metodológie je, že je ponechaný v rovnakej pozícii ako 
profánny historik: perspektíva tretej osoby. Hoci vidí hlbšie, stále je 
outsiderom a nezúčastňuje sa na mýte. Takže áno, aj pre neho je to 
vznešená lož. Pre Rimanov bol Mars živou bytosťou, nie nejakou 
abstraktnou silou a príbeh o ich zázračnej záchrane z Tiberu bol 
považovaný za históriu, nie za legendu. 
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Je tu symbolika figovníka, ktorý bol tiež stromom spojeným s prebudením 
Budhu. Ďalším symbolom je vlčica 
saje dvojčatá bábätká. VIk má zvláštne dvojitú symboliku: môže 
predstavujú sily svetla aj sily temnoty. Toto sa často zobrazuje ako boj medzi 
poriadkom alebo Logosom s Chaosom. 

Duch Ríma je ilustrovaný prejavom „princípu svetla a poriadku, etiky a vízie 
života, ktorá svedčí o 
árijského ducha“. Tu je jasné, že rímska rasa je známa 


prostredníctvom svojho ducha, nie jeho genetiky. 


Mysticizmus rasy v starovekom Ríme 


Táto esej od Júliusa Evolu bola pôvodne publikovaná v máji 
20, 1940 vydanie časopisu La Difesa della Razza. 
Pod pojmom „rasa“ Evola znamená niečo menej aj niečo viac 
než je myslené dnešným svetom. „Menej“ v zmysle rasy 
akejkoľvek skupine ľudí spoločného kmeňa alebo línie. „Viac“ v zmysle 
že zahfňa transcendentný, duchovný a mystický aspekt rasy, 
nielen biologické alebo fyziologické vlastnosti. V tejto eseji opisuje mystický prvok 
rasy v starovekom Ríme. Bola to línia 
založil duchovný otec, nie nevyhnutne spoločný biologický predok, tento otec určil 
kult, zákony a zvyky svojej línie. 
Poznámka k prekladu: Slová lares, manes, penates, ge-nius (NIE múdry 
človek), gens a gente som nechal nepreložené podľa 
model Starovekého mesta od Fustela de Coulangesa. Zaujatý čitateľ 
mali by sa poradiť s touto prácou pre správne definície. 
V prvom rade táto esej potvrdzuje, že aristokratická vnútro je 
sústredená na vyššiu myseľ, mens, ajna čakru, sídlo intelektu a intuície, ktorá riadi 
nižšiu dušu a telo. Byť 
tupé, to opisuje skutočného „,aristokrata duše“. 
Druhým je myšlienka osudu a duchovný impulz, ktorý je za tým 
to. Ľudia, rodina a tak ďalej majú určité duchovné kvality 
pôvodu. Účelom obradov a bohoslužieb bolo zachovať tieto vlastnosti 
prítomný, aby sme ich mohli premietnuť do budúcnosti. Moderná myseľ reže 
z minulosti, aby sme vytvorili budúcnosť bez akéhokoľvek vzťahu k nej. ale 
ľudská prirodzenosť sa nezaprie. Namiesto toho, aby ste sa nechali viesť minulými hrdinami 
a ságy, ktoré sú schopné rozlíšiť dobro a zlo, vykorenení súčasníci náhodne 
prichytia akékoľvek duchovné vplyvy. Bez 
skutočnú identitu, budú vytvárať falošné identity. 
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V primis et ante omnia sa nemôžeme držať mytológie ľudu , 
„ľudového národa“, tak drahého Kellerovi, ktorý z nich robí základ 
svojej právnej stavby. Mussolini raz ironicky hovoril o „záhadnej 
entite, ktorá si hovorí ľudia“. „Ľudia“, či už len ako „Volk“, je jednoduchý 
mýtus, ktorý vždy a nevyhnutne znie ako demagógia: typu, ktorý je 
sprevádzaný intenzívnymi polemickými aplikáciami na znehodnotenie 
a degradáciu významu všetkého, čo je štát, štát. formujúca politická 
sila zhora. Keller stojí na najnaivnejšom optimistickom prírodnom 
zákone: verí, že ľudia existujú ako veľmi presná entita, vybavená 
vlastným vedomím, vlastnou vôľou, determinovaná „večnými 
zákonmi“, ktoré sú nadradené všetkým politickým formám, v ktorých 
žijú. sú konkretizované, depozitárom určených hodnôt. Môžeme 
hovoriť len o veciach podobných niektorým naivným typom, pre 
ktorých sa dnes prirodzený význam národnosti (Úplne odlišný od 
každého „nacionalizmu“ a zbavený „politického“ charakteru) stáva 
niečím mimoriadne slabým, keď sa stávajú „masy“ ľudí a nástup 
civilizácie, ktorá už nie je založená na skutočne tradičných hodnotách. 
Hegel povedal, že „ľud je tá časť štátu, ktorá nevie, čo chce“. To je 
presné. Našou fašistickou myšlienkou je, že ľud, národ, existuje len 
ako štát, v štáte a do určitej miery len prostredníctvom práce štátu. 

Náš štát však nie je koncom Kellarových umelých protikladov: nie 
je právnou nadstavbou, obyčajným faktom „moci“, vonkajšou mocou 
bez základu. Náš štát je etický a duchovný. Má hodnotu entelechie , tj 
formujúcej sily národa a „ľudu“, ktorý by inak zostal rozptýlenou a 
nesformovanou realitou, vegetujúcou na naturalistickej rovine života, 
bez akejkoľvek metafyzickej, etickej alebo skutočnej hrdinské napätie. 
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Náš pohľad je odtrhnutý od myšlienky prirodzeného zákona a 
kolektivizácia ľudí, ako aj abstraktný, právny a racionalistický štát. Sme realisti. 
Neveríme v ľudí“, 
namiesto toho veríme vo vodcovskú, formujúcu sa elitu a všade tam, kde sa to 
stane, vo vodcov ľudu. Keller má na mysli štát len ako hlavu 
mortuum tj, ako to, čo sa stalo v niektorých prípadoch, keď politické 
štruktúra vytvorená vodcami a elitami zosobňujúca živé tradície sa odosobnila, 
objektivizovala, vytvorila výhovorku 
ospravedlňujú sa, dávajúc pochopiť existenciu verejných autonómnych 
právomocí a neutrálnych právnych foriem alebo noriem, ktoré treba získať v 
tak uznanie, ku ktorému priame potvrdenie a prominent 
prestíž vďaka vysokej postave Vodcov a nadradených princov bola 
nedostatočné. 

Dosiahnuť rovnaký cieľ, tj držať ho bez toho, aby sme to dávali najavo 
inými smermi sa preto spája s vytvorením protikladného mýtu 
vo vzhľade neutrálnemu „štátu“, ale v skutočnosti zodpovedá 
rovnaký koniec: mýtus o „ľuďoch“. Keller sa vyhýba tvrdeniu, že myšlienka 
Volka bola „objavená“ v roku 1933. 
dátum nie je pre nás taký nedávny, najmä má niekoľko presných predchodcov 
v demokratickom nacionalizme a francúzskom jakobinizme (v skutočnosti aj v 
Francúzsko, ako protiklad k prebytku etatizmu, určovaného centralizačnou, 
absolutistickou a anti-aristokratickou prácou nasledovanou kráľom 
sup k Filipovi Peknému, ktorý po prvý raz zanechal mystiku národa, 
ľudí zdrojom každého zákona, neznášajúc žiadnu autoritu 
zhora) - aj teda, ak Volk nebol ani objavený v 
1933, len to stojí v skutočnosti, že mytológia, ktorá sa na to vzťahuje, je nová, to 
Predchádzajúce civilizácie nepoznali a ožili z presných politických a 
propagandistických dôvodov: „ľudia“ a Volk, ďaleko od 
súc pojmy, ktoré majú dnes skutočný obsah, sú ťažné ideové sily, dve 
mýty, ktoré prevzala moc potvrdiť daný politický systém, určený okolnosťami, 
zachytiť a organizovať sily - samy o sebe bez smeru a schopné riadiť sa veľmi 
odlišnými návrhmi - 
skutočných ľudí a posilniť preto určitý typ politickej autority. Pre menej 
dôležitých spoločenských tendencií nebolo pre nás vTaliansku nevyhnutné 
uchýliť sa ani k tomuto mýtu: k nám duchovný 
ideu štátu a navyše priamu autoritu, z ktorej vychádza 
Duce a od Monarcha boli dostatočne založené na to, aby viedli k tomu istému 
výsledok. 

Keller hovorí, že všetky rozdiely medzi štatistickým právom a jedným 
založený na myšlienke Volka spočíva v súde o ľudskej prirodzenosti: v 
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v prvom prípade, ako v každej myšlienke Ríše a Impéria rímskokatolíckeho pôvodu, 
je pesimistický a nemá vieru v ľudskú prirodzenosť, zatiaľ čo v druhom prípade 
áno. Ale čo je to za „ľudskú prirodzenosť“? Nie sme pesimisti, ale realisti. Veríme v 
ľudskú prirodzenosť, ale nie vkaždého, menej ako kedykoľvek predtým v 
kolektívnosť ako masu, ktorej psychológiu dobre poznáme: namiesto toho veríme 
v tú menšinu, ktorá vytvára štáty, ktorá oživuje národy, ktorá vedie kolektívy do 
výšin, ktoré by nikdy nemohli dosiahnuť sami. Teda ani etatizmus, ani prirodzené 
právo, ale aristokratický hierarchický ideál, bez charady, ktorá je potrebná len pre 
demagógov a slabé povahy. To je to, čo máme na mysli pod rímskym a árijským 
realizmom. 


Keller hovorí: „Pre románskych ľudí je dôležitý iba štát, aj keď slúžia aditívne 
nacionalistickým motívom“. 

Hovoríme, že sa môžeme dokonca zriecť aditívnych motívov, ceníme si 
musolinovskú ideu, podľa ktorej je ľud niečím slabým a slepým, kým sa stal realitou 
a jednotnou vôľou, komentovanou vyššími význammi so zrodom štátu. Ale nie 
sme etatisti, pretože nerobíme modlu štátu, ako to robia Keller a niektorí nemeckí 
právnici z ľudu: pretože za štátom podľa nášho názoru niekto stojí, sú vodcovia, 
monarchovia - ak chcete existuje „superrasa“, v ktorej samotné „národ“, „ľudia“, 
„rasa“, „tradícia“ prestávajú byť abstrakciami. Každý veľký „ľud“ je vždy zložený z 
rôznych vplyvov, rôznych rasových prvkov, rôznych tradícií. Úlohou elít je vybrať 
si, potvrdiť daný prvok spomedzi všetkých, podriadiť mu každý iný, čo vedie späť k 
presnému poriadku, ktorý by inak zostal heterogénny a uväznený vo forme 
zmätený potenciál. 


Keller verí vimanentné zákony ľudí, dané „prírodou“, rešpektované a 
nasledované samy osebe, nepochádzajúce zo žiadnej sily zhora alebo akokoľvek 
zosobnené: v každom prípade nemajú nič spoločné s „za“. Toto je „viera“ ako každá 
iná. V skutočnosti by bolo ťažké vytvoriť jediný právny systém starovekých národov, 
vrátane Árijcov, pre ktorých autorita zákonov nesúvisela s „božským“ pôvodom 
zhora a nepovažovali sa za úvod. -vyvolané samotnými zákonodarcami „božské“. 
Ale už poznáme Kellerov pohľad: namiesto chápania poriadku vlastného 
pozemského a dočasného Impéria ako odrazu transcendentného poriadku a z 
iného uhla pohľadu sekularizácie práva a autority 
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čisto duchovného pôvodu má tendenciu vidieť v každej predstave duchovného 
Reg-num typ fantastickej projekcie fantastického obrazu pozemskej vlády. 
Toto stojí viac-menej na intelektuálnej úrovni euhemerizmu. 

Na druhej strane, pre Kellera je obzvlášť ťažké definovať pojem Volk. Zdá 
sa, že vurčitých prípadoch si ako kritérium a mieru cení národnosocialistické 
poňatie toho, čo zodpovedá vzorcu Volksgemeinschaft. Kde hovorí, že 
„spoločenstvo národov“, nádej na nadnárodný poriadok, sa nebude môcť 
uskutočniť, kým sa všetky národy nezrealizujú podľa nacistického totalitárneho 
sociálneho konceptu, vyjadreného práve spomínaným vzorcom. 


Ale na druhej strane pripúšťa: 


"Nie je dôležité vidieť, ako jednotlivé národy vnímajú seba samých, 
aj keď jeden druhému ponecháva slobodu, aby si vytvoril daný 
koncept svojej vlastnej podstaty a žil v súlade s ním." 


Toto je záver analýzy analýzy rôznych myšlienok ľudí, záver, ktorý 
evidentne vedie k úplnej indiferentnosti a bledej norme recipročnej tolerancie 
na medzinárodnej úrovni. Skutočnosť, že Keller nedostatočne uznáva rasu, 
aby definovala ľudí: že zaviedol dosť neurčitý pojem „spoločenstvo osudu“ 
(toto je veľkosť, ktorá je definovaná v závislosti od smerov av dejinách veľkých 
ľudí existuje veľa smerov): že napokon hovorí o „ľuďoch v stávaní“ bez toho, 
aby vedel presne povedať, čo bude definovať terminus ad guem, teda 
definitívnu formu takého stávania sa - to všetko potvrdzuje mýtický a slabý 
obsah. tejto koncepcie Volk . Jediným koherentným riešením by bolo 
dogmaticky tvrdiť, že národy ako také skutočne neexistujú, kým sa nestanú 
„totálnymi národmi“ podľa národno-socialistického vzorca Volksgemeinschaft. 


Pokúsiť sa však prijať ustanovenie o členstve s plnými právami v orde 
nationalum v tejto politickej forme zjavne nie je v rozpore s princípom 
rešpektovania každého „ľudu“, dokonca až do bodu, keď ho budeme posudzovať 
„ako maloletých“. “ a dať ich takmer pod poručníctvo, dokonca aj pod cudzí 
štát, keď to nedosiahlo takú formu? 


Je toho viac. Keller, ako sme videli, obviňuje organickosť a vyrovnanosť, 


ktorá by bola typická pre každú rímsku alebo náboženskú koncepciu Regnum , 
alebo ak chcete Ríšu , národov. Takéto obvinenie 
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je dokonca obrátený proti jeho vlastnej koncepcii. Vlogike tohto faktu 
nenarazíme na žiadnu prekážku, aby sme skončili v utopickej vízii an 
poriadok, ktorý zaberá všetky národy zeme. A nestretávame sa 

akúkoľvek prekážku v dôsledku toho, že tento poriadok je skôr abstraktnejší a 
zbavený obsahu dnes už neexistujúcej Spoločnosti národov. vňom 

bola by otázka len starať sa o zákony každého národa, 

ich učenia, zachovania mieru a rovnováhy síl - v 

sumár, typ administratívnej funkcie, ktorá nepredpokladá 

akékoľvek konkrétne videnie sveta, žiadny vyšší referenčný bod. Ale vo svojom 
zase partikularistická, relativistická a kolektivistická koncepcia 

Volk, je toho príčinou. Ak sa neuzná autorita vyšších hodnôt, je zrejmé, že 
medzi rôznymi „národnými“ jednotami budú môcť existovať iba vonkajšie 
vzťahy, „gravitačné“ a „rovnováhy“. 

ktoré vo svojej podstate nezahfňajú nič podstatné. V každom prípade 

Takéto ordo nationalum ako univerzálny poriadok je pre nás absurdné a 
nežiaduce: predstavujeme si konkrétnu, diferencovanú, nadnárodnú jednotu, 
decentralizované v dobre definovanej vízii sveta a v presne definovaných 
hodnotách, ktoré dávajú tón a vnútornú jednotu danému „imperiálnemu priestoru“. 
Nadradená civilizácia dominujúcej rasy musí poskytnúť referenčný bod 
postupnosti maloletých politických etnických skupín, aby tieto 

vyrastajú z jednoducho národných hodnôt a integrujú ich 

nájsťv nich základ k porozumeniu a vzájomnému zjednoteniu: k 

skutočne zjednotiť, a nie v štýle ľahostajnej tolerancie príslušnosti k tomu 
istému klubu. 

Preto tieto nadnárodné jednoty, ktoré zastavia 
Obdobie partikularistického, schizmatického, protieurópskeho, ale aj 
diferencovaného nacionalizmu bude môcť byť aj bojovné. Vidíme, že Keller 
uznáva vojnu, ale bez toho, aby vnej uznával nejakú konkrétnu hodnotu, v 
rovnakým spôsobom, akým nakoniec uznáva štát v prechodnej fáze ako 
nástroj a pedagóg, ktorý môže pomôcť spájať „ľudí“. 
realizovať sa konečne v „celkovej“ forme. Všeobecná intonácia 
jeho pohľad zostáva pacifistický. Kdekoľvek používa slovo „moc“, Macht, 
Keller myslí len na útlak, tyraniu, násilie, deformáciu 
ľudí. Sotva si pamätá Moltkeho frázu: „Všeobecný mier je len 
sen, a ani nie krásny sen“. 

Napriek tomu, keďže každý ľud by mal byť podľa neho znovu 
rešpektovaný podľa svojich vlastných sklonov, môžeme si určite myslieť, že 
existujú národy bojovníckej rasy a povolania - všetko sme si všimii 
to bolo povedané, počnúc Klemmom a DFEichthalom, o typologickom rozlíšení 
„aktívnych rás" a „pasívnych rás“, „dobývajúcich rás“ 
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a „otrocké rasy" atď. Keller, pravda, na druhej strane hovorí o opätovnom 
hľadaní divokých kmeňov, kde by preukázal prirodzené sklony k vzájomnej 
úcte a mieru, za účelom spochybnenia 

myšlienka, že prirodzený stav je vojna všetkých proti všetkým. Ale oveľa viac 
na preukázanie takejto tézy by bola potrebná dokumentácia, proti 

ktorá celá veľká árijská história už zostáva: je to pravda, nie je to história 
večnej vojny a za vojnu samotnú, ale história, ktorá 

je vsúlade s mužnými a dominujúcimi povahami, schopnými v boji realizovať 
nadštandardné hodnoty - často nadradené všetkému, čo môže pochádzať z 
prostredia pokoja naturalistickej harmónie. Medzi práva, ktoré uznáva 
Keller pre ľudí uznáva právo na „ich vlastný rozvoj“: preto by bolo vhodné 
položiť si otázku, prečo musí tento vývoj 

obmedziť na buržoáznu doménu „kultúry a hospodárstva“, pričom 
vylúčenie všetkého, čo sa týka faktora „moci“, kde prirodzený sklon takýchto 
ľudí bol presne taký, aký mal bojovník a 

hrdinský typ. Namiesto toho si myslíme, že hrdinské a bojovnícke prvky sú 
mimoriadny význam aj ako spoločný základ „imperiálneho“. 

priestor“, tj konkrétneho a dobre formulovaného poriadku medzi daným 
skupina národov. 

Preto považujem za potrebné vyvodiť záver, že v Kellerových myšlienkach 
je napokon prijateľné len to, čo odkazuje na polemiku proti abstraktnému 
právnemu internacionalistickému normativizmu, až do tohto bodu, tj. 
čo vurčitých prípadoch vmodernom nadobudla idea štátu 
svete, v úplnom vyrovnaní a proti odosobneným „neutrálnym“ formám, 
zbaveným substrátu kvality a skutočnej sily. Pozitívne body 
odkaz, na ktorý sa odvoláva Keller proti tomu, čo je napriek tomu 
problematické a ťažko prijateľné z hľadiska tradície, 
že sa bez problémov vyhlásime za Rimanov, aby sme hneď 
dodáva, že vo svojej romantizme tvorí jednotu s tradíciami charakteristickými 
pre každú veľkú civilizáciu minulosti, s tradíciou starovekej árijčiny 
hlavu. V skutočnosti, ako sme povedali, táto mytológia ľudu , ľudu-národa 
ako absolútny zdroj každej autority, je len moderným vynálezom, že 
vznikol vNemecku nedávno a zdá sa, ževsamotnom Nemecku 
trochu passé, cez rovnakú silu európskych udalostí. 

Kellerove a iné snahy dať to do súvislosti so starým Nemcom 
tradície sú umelé. Videli sme toľko, že Keller bol nútený 
odsúdiť ako nenemeckú a „romanizovanú" samotnú tradíciu 
Pruský štát a pre rozšírenie analógie obvinil stredoveké cisárstvo. Snáď sa 
bude môcť o takýto pohľad na vec oprieť 
primitívnych Nemcov. Ale takéto pohľady nás veľmi málo zaujímajú, lebo oni 
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nemôže byť smerodajná: „primitívni“ Nemci sú v skutočnosti len niektorí 
izolované, rozptýlené a evolventné zásoby veľkého árijského stromu a my 
musia posudzovať a chápať svoje tradície na základe toho, 
v úplnejšej, presnejšej a zdokumentovanej podobe, ktorú nám predstavte 
veľké árijské civilizácie staroveku, vrátane rímskej. 

V takých prastarých tradíciách je toľko „mýtov“, ale ešte viac 
povýšený a skutočný obsah než moderný mýtus o "Volkovi, ktorý, as 
poznamenali sme, bol v podstate daný tradičnej a dynastickej Európe 
francúzskeho jakobinizmu a má silne kolektivistickú a antihierársko-chickú príchuť. 
Podľa nášho tradičného pohľadu môžu „národnosti“ existovať iba na naturalistickej 
rovine, ešte nie politickej, ani náležite. 
duchovný: namiesto určitých spontánnych foriem vnímavosti a určitých zvykov, 
kde je však primárny prvok menej 
„národ“ ako rasa. Stred a nepostrádateľná podmienka 
národa ako politickej a duchovnej reality je namiesto toho štát. The 
Štát nie je obyčajný fakt „moci“ alebo typ abstraktnej právnej nadstavby, ale etická 
a duchovná realita a formujúca a diskriminačná sila. Táto sila je zase spojená s 
elitou, s 
rasa vodcov a prestíže, ktorá im je vlastná, do určitej miery presahujúc hodnoty 
(ktoré nie sú nevyhnutne len 
kresťanské náboženstvo: staroveký Irán, staroveký Rím atď., učia ho), ktoré ich 
legitímne, pretože skutočná autorita existuje len ako autorita od 
vyššie. 

Formatívna sila takýchto princípov po zjednotení a 
oživuje „ľud“, môže sa premietať za jeho hranice a rôznymi spôsobmi nevylučuje 
ľudí z vojny, môže viesť k vyšším jednotám, 
tj nadnárodné, ale napriek tomu dobre definované a usporiadané určitým 
zákonom: sú to „imperiálne priestory“. „Hodnota“, ktorá zaisťuje danému národu 
nadnárodnú direktívnu funkciu, nemôže byť 
merané v zmysle materialistického, administratívneho, buržoázneho pacifistu a 
ako kvázi polícia pre kolektívnu bezpečnosť a mier. Práve naopak, je 
dodržiavanie už spomínaných transcendentálnych hodnôt a zodpovedajúce 
schopnosti animovať, transportovať, robiť energiu 
a odhodlanie, schopné dokonca čeliť tragédii nešťastia, 
čo je dizajn takejto nadradenosti. Logika systému nie 
viesť k jeho rozšíreniu na každý národ sveta, ale k jeho obmedzeniam 
a konkrétne zóny, ako bloky národov, bloky nimi spojené 
reťaz „Rádu“, ktorý je schopný tam, kde sa vyskytuje, rovnakej hrdinskej jednomyseľnosti 


ako „križiacka výprava“. 
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Ak ponecháme bokom univerzalistické a nacionalistické mýty, 
organizácia bloku typu európskeho, árijského a rímskeho 
blok je jedinou konkrétnou úlohou našej budúcnosti a jediným 
predmetom vážnej úvahy o novom zákone a novom usporiadaní ľudu. 
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Duch z 
Rímska civilizácia 


S objavením sa každého nového diela o rímskej civilizácii sme 
zažiť určitý pocit mrzutosti: v skutočnosti z väčšej časti my 
knihy tohto typu si všímajte len zbežne, neprezrádzajú 
pri akejkoľvek novej myšlienke opakujú klišé predchádzajúcich „pozitivistických“ 
interpretácií, pridávajú len rétorický humbuk pripomínania, čím vyvolávajú žalostný 
efekt, a nech už to má akýkoľvek skutočný význam našej pôvodnej tradície, nie je to 
tak. veľa osvetlené podobnými spismi, ale skôr bagatelizované a takmer sprofanované. 


Potešilo nás preto, že sme boli odstránení, aspoň ocne, 
vytvoriť si predsudky tohto typu pri čítaní veľmi nedávnej knihy o kryštalizácii 
jasnosť, ktorú napísal Pietro De Francisci o duchu rímskej civilizácie. [Spirito della 
civilta romana, 1940]. Predovšetkým počnúc jeho 
prvé kapitoly sme museli uznať: konečne je tu autoritatívna osoba 
kto trafí do čierneho a vie, čo treba považovať za podstatné v 
romantizmus. A tiež sme zistili, že úplne súhlasíme s odôvodnením kníh, totiž že 
žiadna konštruktívna revolúcia nie je výtvorom. 
z ničoho, ale má ako podmienku návrat k elementárnym princípom 
a faktory, ktoré pre nás môžu byť len tie z pôvodnej tradície 
Rím. A De Francisci tiež veľmi správne kritizuje tých, ktorí sa lámu 
naše dejiny na dve časti: dejiny Ríma a jeho ríše na jednu 
Na druhej strane história Talianska. 

Čo sa týka Corradiniho, tak aj De Francisciho, talianskosti a romantizmu 
sú jedna vec, alebo lepšie povedané: musia byť jedinou vecou na základe 
rozhodného výberu ich vlastných povolaní a tradícií: to znamená, že musíme 
vyvyšovať, považovať za kyslé a oslavovať ako „talianske“ len to, čo má hodnotu 
k nám v našej histórii, ako „Rímskym“, a nemajú žiadnu zhovievavosť alebo zmiernenie 
pre zvyšok. De Francisci správne hovorí, že priviesť mládež k uvedomeniu si sily a híbky 
prúdu romantizmu, ktorý sa šíri 
v celej našej stredovekej a novodobej histórii, odstraňovanie zla 


127 


Machine Translated by Google 


POHANSKÝ IMPERIALIZMUS 


ideí a ničenie starých a nových predsudkov, znamená sot čerpať vzácnu výživu 
pre ideálnu silu našej revolúcie. 
Kto nevidí priepasť, ktorá oddeľuje podobné pozície 
tie, ktoré však ako De Francisci museli mať smer 
fašistický Istituto Nazionale di Cultura [Národný kultúrny inštitút] - 
máme na mysli pohana, ktorý neváhal presadiť, na čo je romantizmus 
nás, ale len v prázdnej rétorike života a obsahu, lebo pre neho 
skutočná talianska tradícia sa stotožňuje so sériou podozrivých mysliteľov 
a kacírski rebeli počnúc renesanciou ako vo fašistickom Taliansku 
samo o sebe by nemali byť videní a žiadaní žiadni iní okrem tých, ktorí sú zapojení do 
vývoj Talianska v roku 1870? [keď bolo Taliansko zjednotené]. 
Ako predpoklad svojho traktátu De Francisci nadväzuje na myšlienku 
od Spengler, robí vhodné morfologické rozlíšenie medzi kultúrou a civilizáciou. 
Kultúra ako intelektualistický fenomén, ako aj zušľachťovanie materiálnych 
podmienok života 
ľud, nemá čo zdieľať s civilizáciou, realitou. De Francisci 
píše túto veľmi hlbokú pasáž: 


„Civilizácia nie je len prejavom prevládajúcich intelektuálnych aktivít, 
ale komplexným a konkrétnym vyjadrením 

všetky energie ducha: nie je len vládcom človeka v 

jeho vonkajšou povahou, ale je zároveň nadvládou nad 

človek nad svojou vlastnou ľudskou prirodzenosťou, vedomie 
koordinácie s inými ľuďmi, podriadenosti určitej hierarchii 

moci a závislosti od najvyššej, božskej a transcendentnej sily.“ 


Je to jednotná a organická konštrukcia, ktorá tým, že je taká, je rovnomerná 
preniká do politického poľa, teda predpokladá aj politickú organizáciu ako 
realizátora a propagátora základných hodnôt spočívajúcich 
na základe samotnej organizácie. A vtomto špeciálnom bode vidíme 
kontrast medzi myšlienkou civilizácie a abstraktným pojmom „kultúra“ v jej 
modernom chápaní, prostredníctvom ktorého 
kultúra by bola kráľovstvom pre seba, odcudzeným všetkému, čo je 
„politický“, namiesto toho, aby bol najvyššou oživujúcou a ospravedlňujúcou silou 
politické, ako sa to vždy stalo vo všetkých tradičných civilizáciách a pri 
do popredia, priznajme si to teraz, v rímskej civilizácii. 

Teraz De Francisci študuje staroveký rímsky svet presne v súvislosti s 
„civilizáciou“ v tomto presnom význame. Rím bol eminentne „civilizáciou“ a jeho 
veľkosť k nám musí hovoriť v zmysle tohto jednotného 


128 


Machine Translated by Google 


DUCH RÍMSKEJ CIVILIZÁCIE 


a antiintelektualistická dohoda. Aká bola špecifická tvár takejto civilizácie? Aké sú 
jeho základné, typické a konštantné prvky 
štýl? De Francisci uvažuje predovšetkým o štyroch: 

V prvom rade jasnosť a jednoduchosť, založená na presnom a istom 
intuícia reality, a nielen viditeľnej reality, ale aj - to je zásluha 
nášho autora to rozpoznať - neviditeľná realita. 


„Hoci Rimania boli realisti, nikdy neboli materialisti: tak málo ľudí ako 
Rimania nosilo so sebou 

storočia presvedčenie o existencii vôle a a 

transcendentná moc, ktorej treba prispôsobiť zákony a prispôsobiť 
ľudské správanie. Ale jasnosť a jednoduchosť sú prvky vznešenosti.“ 


Tie sa odrážajú - ako ozvena niečoho večného a oddeleného 
z malých udalostí jednotlivcov, zo všetkého, čo je pátos a 
senzibilita - v monumentálnych prvkoch rímskeho sveta. Ďalej, jednota, ktorá spolu 
tvorí organickosť a pevnosť, založená na a 
rovnováha síl a faktorov na múdrom zväzku, ktorý prevyšuje a zahf ňa všetky 
rozmanitosti, rozdiely, komplikácie: jednota ako formujúca a 
organizačná moc. 

Vyplýva z toho rozkaz, ktorý síce "bol zažitý ako a 
transcendentný systém princípov určený samotnou povahou 
vecí“ (čo je staroárijská koncepcia kozmu alebo rta), je vyjadrená prísnym, 
jednoznačným a podstatným štýlom: neznášanlivosť ku všetkému, čo je 
neusporiadané, neisté, subjektívne, rozptýlené. Presnosť 
a jasnosť prevláda vétose, ale nie len ako ľudská norma, ale 
skôr ako rigorózna objektivizácia nadzmyslovej reality. 

V tejto súvislosti sa De Francisci právom stavia proti tým, ktorí to uprednostňujú 
vykresliť starého Rimana ako suchého, bez sentimentu a predstavivosti. 
Jediné, čo zostáva cudzie rímskej duši, bol sterilný subjektivizmus, ktorý sa 
odovzdáva rozmarom svojvoľnosti, v ktorej 
každá morálna energia je rozptýlená a rozptýlená: 


Ale nie z tohto dôvodu je jeho vnútro menej bohaté, čo spočíva 
predovšetkým v priľnavosti ducha k normám 


vyššia moc." 


To sa prejavuje v troch cnostiach pietas, fides a gravi-tas. A ako sme sami pri 
iných príležitostiach zdôraznili, nedostatok 
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predstavivosť u Rimanov je skôr znakom nadradenosti ako 
podradenosti: treba ju chápať v zmysle, ako hovorí De Francisci: 


„Predstavivosť Rimanov nie je bezdôvodnou hrou 

intelektuálnej odvahy, nie je to vytváranie sveta obrazov 
odtrhnutých od reality, ale nástroj na zapečatenie tejto reality 

v presne definovaných formách, aby zarámoval a usporiadal jej sily." 


Na to isté treba poukázať v súvislosti s obvinením Rimanov z 
degradácie myslenia v prospech konania. Ale o akú myšlienku ide? 
Nikto nepopiera slabé sympatie Rimanov k teoretickým konštrukciám. 
Ale samotná činnosť, keď sa ukáže ako koherentná, dôsledná a účinná 
- poznamenáva De Francisci - sama osebe nesvedčí o myšlienke, alebo 
skôr o vyššej myšlienkovej sile? Celá história Rimanov dokazuje, že verili 
v takéto hodnoty a pevne sa držali princípov, ktoré boli prostredníctvom 
ich skúseností definované, spresnené, potvrdené a dokonca nadobúdali 
čoraz univerzálnejší význam a použiteľnosť. 

V poradí štrukturálneho prvku existuje špecifický prvok v „civilizácii“ 
Ríma, tj hierarchia, v ktorej je priorita vyhradená politickým hodnotám: 
všetko sa predpokladá a organizuje vo fungovaní štátu. Potešilo nás 
však, že De Francisci sa vyhol dvojitému falošnému obratu, v ktorom v 
tomto ohľade dokončuje najväčšiu časť moderných výkladov 
romantizmu. V skutočnosti, v prvom rade, takéto prvenstvo politického 
prvku vôbec nemožno chápať podľa určitých moderných politických 
nárokov na primárnu časnú moc nad akoukoľvek duchovnou autoritou. 
Politické a náboženské prvky v starovekom Ríme boli nerozlučným 
spojením. Východiskovým bodom Rimanov bolo vedomie, že božské a 
transcendentné sily existujú a pôsobia a spájajú ľudské a historické 
sily. Najvyšším princípom rímskej „politiky“ a následne každého určenia 
vôle a konania bolo teda prispôsobenie individuálneho a kolektívneho 
života fas [ božskému zákonul, 


"Zjavená Božia vôľa, ktorá je najvyšším zákonom, proti ktorému 
nie je možné sa baviť bez spáchania nefas, tj nie len hanebného 
činu, ale so strašnými následkami. 
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Veď už De Francisci spomínal náboženskú základňu o 
prvé rímske právo v jeho skorších Dejinách rímskeho práva. Vnovom 
V knihe pripomína hlboký význam vo vzťahu k skutočnosti neoddeliteľného spojenia 
impéria rímskych politických vodcov, 

s auspicium [veštenie], to znamená s disciplínou, ktorá má 

ako predpoklad možnosť dostať sa do vzťahu s 

božských síl a predstavenia smerov, ktorými sa pohybovali 
schopný potvrdiť a posilniť ľudské sily a činy, aj keď De 
Francisci nejde nad rámec hlbšieho skúmania významu 

obrad v starovekom svete, ale v tom je celkom dosť jasné 
dištancujte sa od tých, ktorí vtomto ohľade vidia len „povery“ a 
„tupý fatalizmus“, aby sa v rímskom ius [práve] ocenil iba jeho 
pozitívna právna mftvola. 

Ďalší predsudok, ktorý sa často pestuje vo vzťahu k totalitárstvu rímskej 
politickej civilizácie, sa týka libertas [občianskej slobody]. Ale opäť nie je možné 
posudzovať staré slovo s moderným 
opatrenia, ktoré sú potom jednoducho nepravdivé a zavádzajúce. De Francisci 
jasne poukazuje na všetku úctu, ktorú starodávny Rím pripisoval libertas: ale je to 
konkrétna libertas, ktorá v sebe obsahuje pojem limitov: 
je to sloboda ako schopnosť a legitímne právo pohybu, konania, disponovania, a to 
aj v rámci presne vymedzeného priestoru v rámci 
pozitívna hierarchia, kde každý uznáva to svoje: suum cuigue. Takže 
Roman by poznal príkladnú rovnováhu auctoritas[zodpovednosť] 
alebo lex [právo] a libertas bez ohľadu na demokratickú koncepciu 
rovnosť charakteristická pre helénsku dekadenciu, v prevyšujúcom individualizme 
s určovaním hraníc, s posadnutosťou hierarchiou, 

s koordináciou činnosti. A to je ďalší z aspektov, podľa ktorých romantizmus zostáva 
po stáročia znakom a symbolom 
vyššieho politického a tradičného ideálu. 

Keďže sme v týchto pojmoch vyzdvihli skutočne cenný a pre mnohých 
osvetľujúci aspekt nového diela De Francisciho, dovoľme si povedať niekoľko ďalších 
bodov. 

Po prvé, pokiaľide o pôvod: vtomto ohľade je pravda, že jeden 
dnes o nich nepočuje nič. Napriek tomu, kto má oči 
dostatočne vyškolený dokáže rozpoznať a rozlíšiť, čo má hodnotu 
ohľadom rasových a duchovných síl sveta pôvodu. Na 
Árijský problém v Taliansku o význame prechodu alebo zloženia 
rôzne symboly a kostýmy - napríklad obrady pochovávania alebo kremácie, solárne 
kulty a telursko-materské kulty atď. - duchovné vzťahy medzi Etrúriou a Rímom atď. 


131 


Machine Translated by Google 


POHANSKÝ IMPERIALIZMUS 


De Francisciho kniha. Teraz, ak sa vám nepodarí mať, tak 

hovoriť, dramatická vízia starovekého sveta kurzívy, keďže sa týka oboch 
rasy a ducha, človek vžiadnom prípade nemôže pochopiť skutočný význam Ríma, jej 
bitky, jej poslanie, jej osud. 

V súvislosti s tým v diele De Fran-cisciho rovnako chýba akékoľvek 
skúmanie toho, čo by sme nazvali „podzemnými dejinami“ Ríma. V jeho 
knihe sa pozornosť sústreďuje na históriu v r 
spoločný dvojrozmerný význam termínu, aj keď sa skúma s 
nepopierateľná bystrosť. Analýza najhlbšieho, duchovného aspektu 
určitých spoločenských rozporov a určitých protikladov uctievania v Ríme nie je 
vyrobené. Aký bol napríklad vplyv, ktorý pôsobí v starom Ríme, 
cez Sibyline knihy? Je to problém, okrem mnohých iných, z 
podzemné dejiny Rómov, ktorých význam je všetko možné, len nie byť 
zanedbané. 

De Francisci, ako sme povedali, jasne videl v spojení človeka 
vôľa, a teda aj konanie, má väčší než ľudský význam, prvok charakteristický 
pre rímsku realitu. A iní ešte viac zdôrazňovali, že Rimania vnímali v 
podstate zjavenie 
božského nie v priestore, ako vízia, ale v čase av histórii, ako 
akcie. Dá sa teraz uznať, že bez toho, aby sme si uvedomili, že história 
romantizmu bude vždy neúplná, ak sa nestane 
určitý stupeň, metafyzika dejín, teda ak sa nesnaží uchopiť 
objektívnym spôsobom symbolický obsah v dôležitejších a rozhodujúcich 
prevratoch romantizmu? Nebezpečenstvo odbočenia a čistých 
interpretácií je tu, prirodzene, veľké. Napriek tomu je potrebné urobiť 
niečo vtomto smere, ak k nám majú rímske dejiny skutočne hovoriť. 
Pozná De Francisci slávny úvod k Bachofenovej legende? 

z Tanaguilu? V tomto starom diele, dokonca aj v odkaze na romantiku, sú 
metodologické myšlienky, ktoré sú aj dnes obzvlášť dôležité. [Takéto 

ako výklad legendy ako histórie a využitie fantázie resp 

intuíciu to uchopiť. — tr.] 

De Francisci tiež riešil rôzne problémy cisárskeho obdobia, 
ako je import "ázijských" kultov a ich význam, len v 
„historickým“ spôsobom v súčasnom zmysle slova. Rasové momenty na 
úrovni prvkov civilizácie a kultu sa nerozvinuli. Napríklad: čo ázijské kulty 
a ich formy 
cisársky kult, ktorý sa napriek degenerácii ich vonkajších prejavov vracia 
k prvkom spoločnej archaickej árijskej tradície, 
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keďže napríklad určité aspekty augustovej religióznej reformy v skutočnosti 
oživujú niektoré myšlienky zabudnuté alebo zatemnené 
prvá romita? 

Namiesto toho je najlepšia analýza, ktorú urobil De Francisci z rôznych 
politické a sociálne faktory a rôzne pokusy o obnovu 
neskoré cisárske obdobie. Prináša na svetlo skutočné využitie dekadencie: 
univerzálna ríša sa mohla udržať len za predpokladu, že expanzívna 
moment by mal zodpovedajúci moment dekoncentrácie a 
národno-rasovej intenzifikácie. Hoci je to nevyhnutné, jedinečný najvyšší 
referenčný bod - cisárska božská autorita - nemôže byť 
postačujúce: namiesto toho by bolo potrebné súčasne zabezpečiť duchovnú 
a materiálnu obranu italicko-rímskej rasy. 
matricu privilegovanú prvkami určenými na to, aby vládli a velili 
svet. Namiesto toho Rím prijal kozmopolitizmus, nepokoje 
vyrovnania a rozčlenenia. Impérium predpokladalo, že univerzálne zahfňa 
ľudský druh bez rozdielu rasy, národov alebo tradícií, len na základe najvyššej 
centrálnej božskej moci a 
v tomto bode k rozchodu a „pozitivizácii“ starodávnej súdnej myšlienky 
premena na prirodzený zákon. 

Na tomto základe sa prikláňame k názoru, že na rozdiel od názorov 
väčšiny, a možno povedať, súdiť podľa niektorých jeho komentárov, De 
Samotný Francisci, kresťanstvo alebo aspoň isté kresťanstvo, prevzalo 
dedičstvo iba negatívnych stránok impéria. In 
fakt len z hľadiska „ducha“, univerzalisticky sa navrhovalo zjednotiť 
a zhromaždiť rozptýlené národy v Ríši, a ak, okrem toho, to 
vytvorila v duchovenstve hierarchiu a centrálnu moc, vznikla 
bez akýchkoľvek rasových predpokladov: duchovenstvo sa regrutovalo zo všetkých 
triedy a národov a kvôli celibátu nemohli predstavovať a 
kasty, z toho nemohla vzniknúť pravidelná tradícia, podporovaná aj na 
krvi, ako sa to stáva v mnohých starovekých árijských spoločnostiach. 

Až v stredoveku došlo prostredníctvom aryo-germánskeho príspevku k 
určitej náprave týchto negatívnych stránok. 
dedičstvo poslednej romskej národnosti. Vznikol organický ideál. Samotný 
katolicizmus začal menej prejavovať črty univerzalistického náboženstva ako tie 
viery charakteristickej pre bojový blok árijských a európskych národov 
„kresťanstva“. A práve v týchto pojmoch a formách, 
ako sme mali nedávno príležitosť poznamenať v tomto časopise, dnes 
zvláštny aspekt súčasného diania a dokonca aj „futurizmu“, ktorý je najčistejší 
sila nášho pôvodu je znovu potvrdená po úpadku prvého Ríma. 
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Plutarchos vo svojom Živote Romula (I, 8) píše: 


"Rím by sa nebol dostal k takej moci, keby v žiadnom prípade nemal 
božský pôvod, ktorý by ľuďom ponúkal niečo veľké a nevysvetliteľné." 


Cicero opakuje to isté (Nat. Deor. II, 3, 8) a potom pokračuje v zvažovaní (Har. 
Resp., IX, 19) o rímskej civilizácii ako o civilizácii, ktorá posvätným poznaním 
prevyšovala všetkých ostatných ľudí alebo národov: omnes gentes nationalesgue 
superavivums. Pre starých Rimanov má Sallust výraz religiosissimi mortales 
[najnábožnejší smrteľníci]. 

Na druhej strane, v dnešnej dobe je to všetko pre mnohých „serióznych“ ľudí 
a „kritických“ myslí len fantázia alebo povera. „Fakty“ sú to jediné, čo pre nich platí. 
Mýtické tradície staroveku nemajú žiadnu hodnotu, alebo ju majú len do tej miery, 
do akej sa predpokladá, že sú tu a tam zmäteným odrazom skutočných udalostí, to 
znamená hmatateľne historických. Existuje v tom základné nedorozumenie, ktoré 
už do určitej miery odsúdil náš Giambattista Vico, potom Schelling, ešte nedávno 
Bachofen a napokon najnovšia škola metafyzickej interpretácie mýtu a tí dnes málo 
známe (Guenon, WR Otto, Altheim, Kerenyji atď.). Podľa všetkých týchto autorov nie 
sú mystické tradície ani svojvoľné výtvory viac-menej na poetickej a fantastickej 
rovine, ani deformácie a transpozície historických prvkov. Najmä pokiaľ ide o pôvod, 
Bachofen správne poukázal na to, že symboly a legendy, 


„Keby len v zdramatizovanej forme, reprezentovať skutočne a pravdivo 
históriu počiatkov národa, ale nie históriu udalostí, ktoré sa odohrávali 
materiálne na zemi, ale skôr duchovných. 


134 


Machine Translated by Google 


RASA A MÝTUS O PÔVODE RÍMA 


procesy, pri ktorých sa zrodili noví ľudia 
iní ľudia, hoci odlišní v kultúre a civilizácii: história, takpovediac, jej 
prenatálneho obdobia. 


Legenda a história sú úzko prepojené: prvý postupuje internalizáciou a 
je rozptýlený prostredníctvom obrazov, zatiaľ čo druhý postupuje 
externalizáciou ako fakty 

a udalosti. Tieto obrazy sú výsledkom formatívneho života 

sily, fakty sú organizované ľudským myslením. V legendách jedna 

je transportovaný formačnými silami: v druhom je vopred premyslená 
organizácia faktov. Ale legenda je neviditeľná 

časť a koreň histórie: nie je to poézia, skôr realita 

oveľa rozsiahlejšie ako samotná história. Nitky osudu a 

ľudí, ktorí sa viditeľne rozchádzajú najrôznejšími spôsobmi vo svojom 
historický vývoj, vrátte sa k impulzom, do tvorivých sfér, na ktoré sa 
viažu hrdinovia jej legiend.“ 


Osobitným spôsobom Bachofen odhalil, že aj vbode v 
ktorý dôkaz tým, že bol uznaný za mýtus, bol odmietnutý 
profánne dejiny, aj keď sú pozitívnym svedectvom o duchu ľudu. 


Štúdium mystických tradícií pomocou nových kritérií môže týmto spôsobom 
nás vedú k zaujímavým záverom z pohľadu teórie o 
rasa, ktorá nie je definovaná vecnými aspektmi problematiky, ale aj 
rieši vnútornú realitu rasy. 

Pri príležitosti aktuálneho výročia narodenia Ríma sme 
chceme ilustrovať túto interpretačnú metódu a presne ju aplikovať na 
exegéza mýtu o našom pôvode. Legendy súvisiace s narodením 
Rím koncentruje také množstvo citlivých prvkov založených na všeobecných 
významoch civilizácií a mytológií árijských národov, že 
na ich analýzu a primerané objasnenie by bola potrebná osobitná práca. Preto tu 
poukážeme len na najvýznamnejšie témy, 
medzi ktoré patria: zázračné narodenie, téma „byť spasený“. 
vody“, „vlk“, „strom“, súperiaci pár dvojčiat. 

Mýtus o spojení boha so smrteľnou ženou v súčasnosti 
prípad Marsu s Rheou Silviou, ktoré tvoria spojenie Romula a Rema 
sa narodili, sa objavuje takmer vo všetkých tradíciách v súvislosti s narodením "božského 
hrdinovia". Zeus a Leto porodili Apollóna, Zeus a Alkména Her-culesovi, Herakles 
bol symbolickým hrdinom dórsko-achájskeho Árijca. 
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národy a Apollo majúci spojenie s krajinou Hyperbo-Reanov a s 
prvotnými nordicko-árijskými rasami. Podobný pôvod sa v správnych 
germánskych tradíciách pripisuje hrdinským národom Volsungov, ku 
ktorým Siegfried patrí. 

V starodávnej kráľovskej egyptskej tradícii, ktorej pôvod možno z 
dobrého dôvodu považovať aj za árijský a atlanticko-okcidentálny, sa 
predpokladá, že každý panovník bol splodený bohom spájajúcim sa s 
kráľovnou: jeho tradícia, v ktorej do popredia vystupuje skrytý význam 
mýtu, keďže sa im predstavovalo zázračné narodenie bez pomoci muža, 
ľudského otca. Keďže kráľovná mala svoju manželku, predstava, že jej 
syna počal boh, ktorého manžel prebudil k životu, mohla len naznačovať, 
že on nie vo svojej morálnej časti, ale takpovediac v tej večnej a 
„vešteckej“ časť, bolo treba chápať ako typ inkarnácie rozhodujúceho 
nadprirodzeného prvku, ktorý mu priniesol kráľovskú dôstojnosť. 


V prípade Ríma je teda Mars takým prvkom zhora, teda božským 
znázornením princípu mužnosti bojovníka. 
Takáto sila teda stojí na počiatkoch Večného mesta a na základe jeho 
tajného pôvodu, zahaleného legendou: takže v niektorých tradíciách 
tvoriacich éru samotnej Rímskej republiky bude priamo poňatá ako 
„syn“ z Marsu. A táto sila „Marsu“ je spojená s tými, ktorí môžu byť 
strážcami posvätného plameňa života, symbolicky, s vestálkou (Rhea 
Silvia). 

Dvojičky Romulus a Remus sú opustené vo vodách a sú zachránené 
pred vodami. Opäť je tu symbolická téma opakujúca sa vmnohých 


ponechaný v koši v rieke a je zachránený pred vodami atď. Ale obzvlášť 
dôležitý je symbol obsiahnutý v najstaršej árijskej tradícii, tj vo védskej 
tradícii, v ktorej sú askéti zobrazení ako „najvyššie prirodzenosti, ktoré 
stoja na vodách“. Analogické vysvetlenia, a teda skrytý význam takéhoto 
symbolu, možno objasniť takto: vody tradične vždy zobrazovali prúd 
času, teda základný prvok smrteľného, nestáleho, náhodného, 
vášnivého, pominuteľného života. Slabý človek je vzatý z vôd a odnášaný 
z vôd. Vidiaci alebo hrdina, askéta alebo prorok je zachránený pred 
vodami alebo je schopný stáť na vodách alebo sa vo vodách nepotopiť. 
Pretov mýte o pôvode Ríma musí tento symbol opäť charakterizovať 
„božský“ prvok zakladateľov Ríma, ich, takpovediac, nadprirodzenú 
dôstojnosť. 
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Dvojčatá nájdu útočisko pri figovníku [Ficus Ruminalis] a sú 
kojená vlčicou. Slovo Ruminal obsahuje myšlienku kémenia: 
kvalita Ruminus, súvisiaca s Jupiterom, sa v starej latinčine zmieňuje o kvalite 
„nur-isher“, teda „boha, ktorý dáva výživu“. 
Ale toto je najzákladnejší aspekt symbolu. Vo všeobecnosti v 
Najstaršie tradície árijských rás, strom je symbolom univerzálneho života, je 
to strom sveta alebo kozmický strom. Ak je vo forme 
figovníka, ako sa objavuje v legende o rímskom pôvode, presne ako a 
„fico indico“ [banyan strom] - strom ashwattha - je vindoárijskej tradícii 
zobrazený ako prevrátený, aby vyjadril, že jeho korene pochádzajú z 
vyššie, v „nebi“. Myšlienka mystickej potopy zo stromu je an 
často sa opakujúca téma: mýtus o Iásonovi, Herkulesovi, Odinovi, Gilgamešovi, 
atď. Prirodzene, podľa rás aich ducha, toto je potom prítomné 
rôznorodé variácie. Z hebrejského mýtu vieme, že vyberať a jesť 
zo stromu s cieľom stať sa bohom sa považuje za princíp viny, zneužitia moci 
a kliatby. Veci sú koncipované vo veľmi 
iným spôsobom v mýtoch árijských rás a dokonca aj v paleo-chaldejskom 
mýte o Gilgamešovi. Aj v legendách o ghibelline stredoveku prevláda hrdinská 
téma a strom sa často objavuje ako strom 
univerzálne impérium, dosiahnuť ho v symbolických krajinách tajomného 
Prestera Jána znamená zabezpečiť si rovnakú dôstojnosť, akú starovekí ario- 
iránski vládcovia spájali s titulom „kráľ kráľov“. 

Vrátme sa k nášmu hlavnému námetu, v mýte o dvojčatách z počiatku 
Ríma, máme teda narážku na nadprirodzené jedlo. 
zo Stromu - ale aj Vlčice. Symbol vlčice, chápaný ako celok a vo všetkých 
príbehoch, ktoré naň odkazujú, má mnohoznačný charakter. Lucian a cisár 
Julian pripomínajú, že v staroveku 
sveta na základe fonetickej podobnosti medzi týmito dvoma 
slová, predstava vlka [lupo] a svetla [luce] sa často spájajú: 
lykos, čo v gréčtine znamená svet, znie ako lyke, svetlo. Ale existujú 
aj figurácie vlka ako pekelného zvieraťa, ako temnej sily. VIk 
tak sa nám javí v dvojitom aspekte, symbol zúrivej a divokej prírody a tiež ako 
symbol hlinitej prírody. Táto dualita je 
overiteľné, a to nielen v helénsko-stredomorskom praveku, ale aj v 
keltské a severské. V skutočnosti na jednej strane v seversko-keltských a 
Delfské kulty, „vlk“ je spojený s Apollónom, tj s Hyperborejcami, 
Nordicko-árijský boh, súčasne koncipovaný ako solárny boh 
zlatý vek a výrazne spájaný Vergíliom s rímskou veľkosťou. 
"Sons of the wolf bolo na tomto základe označenie pre bojovníka a hrdinu 
národy seversko-germánskeho pôvodu, označenia, ktoré pretrvali aj 
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až po epochu Gótov a Nibelungov. Na druhej strane, v Edde „vek vlka“ 
znamená temný vek, označujúci epochu prepuknutia divokých a 
elementárnych síl, takmer moci chaosu, proti silám „božských hrdinov“. 
alebo Aesir. 

Túto vlastnosť môžeme určite dať do súvisu aj s princípom, ktorý 
podľa legendy o pôvode „kfémil“ dve dvojčatá, nakoľko sa to odráža v 
ich samotnej podstate, teda vantagonistickej dualite Romula a Rema. 
súvisí s nami v mýte. Ako iní už nepostrehli, tak aj téma jediného 
princípu, od ktorého sa odlišuje antitéza, či už zobrazená antagonizmom 
dvoch bratov dvojčiat alebo vo všeobecnosti páru, sa opäť nachádza v 
mnohých tradíciách, a nie zriedkavo v súvislosti s obzvlášť významnými 
momentmi pre pôvod danej civilizácie, rasy alebo náboženstva. 
Napríklad si len pripomíname, že v staroegyptskej tradícii sú Osiris a 
Set dvaja bratia nesúladu - niekedy chápaní ako víťazi - a jeden 
stelesňuje svetelnú silu slnka, druhý temný, „pekelný“ princíp, ktorých 
generácia sa nazýva „synmi impotentnej vzbury“. Neukazuje sa niečo 
podobné snáď aj v rímskej legende? Romulus je ten, kto označuje 
obrys mesta ako význam posvätného drítu a princíp limitu - poriadku , 
zákona - keď dostal právo dať svoje meno mestu do podoby zjavenia 
slnečného čísla, dvanásť supov . Remus je namiesto toho ten, kto poruší 
takýto limit a je z tohto dôvodu zabitý. Dalo by sa povedať, že prvotné 
sily rímskeho pôvodu sú takto diferencované a ničia „temné“ sily, ktoré 
obsahujú samotný din, potvrdzuje vo svojom žiarivom aspekte poriadok, 
olympskú denomináciu, očistenú bojovú silu. 


Boli pokusy vidieť v kontraste medzi Romulom a Remom odraz 
kontrastu medzi protikladnými árijskými rasovými silami alebo árijského 
typu a neárijskými alebo predárijskými typmi. Výskum tohto druhu je 
nepochybne zaujímavý: problematický vo svojich záveroch, ak chce 
zostať výlučne v rovine materiálnych faktov, prípadne archeologických 
a antropologických dôkazov. Má väčšie možnosti, ak prenikne aj do 
mýtov a legiend, aby vyťažil prvky, ktoré integrujú výskum v iných 
doménach. Prirodzene, aby sa to dosiahlo, musí sa tiež rozhodnúť 
načrtnúť všeobecné rámce rôznych aspektov starorímskej spoločnosti, 
berúc do úvahy, napríklad, s rôznymi spisovateľmi, do istej miery 
le SS že sociálny systém kást starovekého Ríma mal rasový 
substrát. 
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V tomto celku je zaujímavé skúmať prepojenie medzi nimi 
princípy, ktorých symbolickými postavami by mohli byť Romulus a Re-mus, s 
dvoma pahorkami Palatín a Aventín. Palatín je rovnako ako my 
viete, Romulov kopec a Aventín je Remusov. Teraz, podľa 
starodávna kurzívna tradícia, na Palatíne sa Herkules stretol s dobrým kráľom 
Evander (ktorý významne založil chrám bohyne Viktórie na 
ten istý pahorok) po tom, čo zabil Cacusa, syna Pelasgiovcov 
(predárijský) boh podzemného ohňa: a Herkules dobyl a 
zabitý v jaskyni Cacus, ktorá sa nachádza v Aventine, a postavili oltár 
olympijský boh, s ktorým bol podľa helénskeho mýtu spriaznený. Výskumníci 
ako Piganiol sú toho názoru, že tento súboj medzi Her-culesom a Cacusom - 
so zodpovedajúcim odporom Palatína a 
Aventínske kopce - by mohli byť mýtickým prepisom bitky, ktorú viedli 
národy protichodných rás. 

Mýtická legenda o pôvode Ríma je teda nasýtená 
s hlbokým významom. Triumf Romula a smrť Remusa je 
kľúč k pôvodu ukrytému v romantizme - a prvá epizóda drámy 

„ vonkajší a vnútorný, duchovný, sociálny a rasový boj, čiastočne známy, 

sčasti stále uzavreté v symboloch alebo v udalostiach, s ktorými ešte neprenikli 
s rešpektom k ich najpodstatnejšiemu aspektu - takmer, povieme: s rešpektom 
do „tretej dimenzie“ Prostredníctvom tejto sekulárnej bitky Rím postupne 
stúpa a presadzuje sa vo svete ako triumfálne prejavy princípu svetla a 
poriadku, etiky a vízie života, ktorá vo svojom pôvodnom a neskazené formy, 
je svedkom árijského ducha. A my vieme 
čo je to podľa najrozšírenejšej tradície záver 
legendy o pôvode: je to apoteóza Romula, Romulus dei-fied, 


„PO svojej smrteľnej časti sa vrátil zo zeme do neba 
bola zničená oslnivým ohňom.“ 


Takže to, čo bolo spracované, nie je ani fantázia, ani poézia, ani rétorika. 
Analogické vysvetlenia sa opakujú v tradíciách všetkých národov, podľa 
uniformity, ktorá by mala viesť každého k zamysleniu. Tiež v 
pokiaľide o Romula, mýtus obsahuje vieru a duchovnú istotu: 
je to význam reality, ktorá, oslobodená od osoby a symbolu, 
nebola raz, ale vždy bude a vždy bude prítomná vo svojej veľkosti mimo 
histórie, rasou, ktorá vie, ako si pripomenúť „tajomstvo“. 
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Literatúra o rasovej teórii nezabudla zdôrazniť všetko, čo ukazuje 
dôležitosť pripisovanú rodu, ľuďom, pôvodu, 
a pôvodv starom Ríme v tom čase a tiež vykonal výskum na získanie 
árijského alebo nordicko-árijského prvku a napísanie 
Romantizmus a nasledovať jeho osud. Vzhľadom na prevládajúci záujem o 
modernú rasovú teóriu a samotnú povahu jej vývoja, 
tento výskum je preto takmer vždy zameraný na zásadne vonkajšie a 
podriadené prvky: zostáva teda na úrovni staroveku. 
zákon a zvyk, o určitých šľachtických tradíciách, o priamych alebo 
nepriamych dôkazoch týkajúcich sa daného fyzického typu a o niečo menej 
často sa sprostredkúvajú v rámci najvýznamnejších a najrozšírenejších 
kulty a mýty. Je zvláštne, že pokiaľ vieme, existuje celý rad zdrojov 
je namiesto toho takmer systematicky zanedbávané, čo vzhľadom na 
vyššie aspekty učenia o rase majú osobitný význam a sú 
bohato zdokumentované. Dôvodom je prevaha 
predsudky - o ktorých sme už informovali v tomto časopise - práve voči 
považujte súhrn všetkého, čo malo v rímskom staroveku nadrozumový a 
riadne tradičný charakter, za fantázie, predstavy, predsudky a napokon za 
niečo neseriózne a zanedbateľné. Vtomto 
veľká časť starovekého rímskeho sveta stále čaká na preskúmanie 
a tento prieskum, ak sa vykonáva podľa správnych zásad a 
vhodná kvalifikácia, je predurčená prinášať hodnotné výsledky, nielen v 
ohľadom duchovného a náboženského vedomia síl 
rasa. 

Lares, penates, manes, genii familiari, archeget hrdinovia a 
tak ďalej sú pojmy dobre známe každému, kto sa zbláznil aj elementárne 
štúdium starovekých rímskych dejín. Ale viete, do akej miery? Tiež ako 
ekvivalenty mftvych a nemých vecí, ktoré sú konzervované v múzeách, ako 
sú verbálne zvyšky sveta, ktorý je pociťovaný ako cudzí a „mftvy“, 
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Aby nás nechali ľahostajnými, z akýchkoľvek technických a 
akademických dôvodov nie sú nútení robiť špeciálne štúdie o 
prameňoch a tradíciách namiesto obyčajnej kultúry, výsledkom čoho 
je hodnotná monografia. Integrovať takéto spevy vrátane vytiahnutia 
dostatočného množstva prvkov z nich, aby sme pochopili význam a 
základné pravdy starovekej rímskej a vo všeobecnosti árijsko- 
stredomorskej ľudskosti, je úlohou, ktorú, až na veľmi zriedkavé 
výnimky, vôbec necítime. . Pod tým však rozumieme aj najpresnejšie 
a najvýznamnejšie rasové vyznanie viery starovekého Ríma, nie 
„filozofované“ vyznanie viery obmedzené na akýkoľvek kultivovaný 
kruh, ale živé a aktívne v najpôvodnejšom, najrozšírenejšom uctievané tradície. 
Pojmy lares, penates, džin, hrdinovia atď. sú v dobrej miere 
vzájomne závislé. Všetci sa rôznymi spôsobmi odvolávajú na 
starorímske povedomie o mystických silách krvi a rasy, o rodovej línii, 
ktorá sa považuje nielen za jej telesné a biologické aspekty, ale aj za 
jej „metafyzickú“ a neviditeľnú, no nie „ transcendentný“, aspekty v 
obmedzenom dualistickom význame, ktorý prevládol pri takýchto 
pojmoch. Jednotliví, atómoví, deracinovaní individuálni nepriatelia 
neexistujú. Keď si myslí, že je sám osebe bytosťou, je oklamaný tým 
najžalostnejším spôsobom, pretože nedokáže pomenovať ani posledný 
z organických procesov, ktoré podmieňujú jeho život a obmedzené 
vedomie. Jednotlivec je súčasťou skupiny, ľudu, džentlmena. Je súčasťou 
organickej jednoty, ktorej najbezprostrednejším nositeľom je krv a je 
rozšírená v priestore aj čase. Táto jednota nie je „prirodzená“, nie je 
určená a povolaná k životu iba prostredníctvom prírodných, 
biologických a fyziologických procesov. Takéto procesy predstavujú 
len jeho vonkajšiu stránku, nevyhnutnú, ale nie postačujúcu podmienku. 
Existuje „život“ života, mystická sila krvi a ľudu. Existuje mimo životných 
síl jednotlivcov, ktoré sú v ňom rozpustené pri smrti alebo ktoré sú ním 
dané prostredníctvom nového narodenia, je to teda vitae mortisgue 
locus [miesto života a smrti] - miesto, ktoré zahfňa život a smrť a ktoré práve preto pre 
Udržať živý nepretržitý a hlboký kontakt s touto pro-založenou 
silou rasy je najpriamejšou a najpodstatnejšou formou piety, religiozity, 
základom a podmienkou každého iného, zásadnými kánonmi rodinných 
zákonov sú jej dôsledky a aplikácie, dokonca aj vo vzťahu k Zemi, že 
ona sama - ako ukazuje pojem genius loci - udržiava tajomné a 
„mystické“ vzťahy s krvou a pôvodnou silou ľudí alebo rodov, ktorí ju 
vlastnia a Žijú tam. Pri pohľade na pôvod je tu pocit „tajomstva“ - 
existuje mýtus o bytostiach, ktoré prišli zhora, aj o ľuďoch, ktorí 
prekročili 
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sebaľudskosť, uvoľniť svoj život od svojej osoby a tým ju konštituovať ako 
nadindividuálnu silu ľudu, rodu, rodu 
že vňom uvidí svoj pôvod. Videálnom prípade existuje kontakt a dokonalá zhoda 
jednotlivca s touto mocou, aby mohol prostredníctvom nej označovať 
apoteóza, tj dobytie privilégia nesmrteľnosti a priznať mu právo byť 
považovaný dokonca za „syna“ - vo vyššom zmysle - 
bytosť rodovej línie, ak dokonca typ nového prejavu tejto bytosti 
sám. 

Toto je podstata mysticko-rasového vyznania starovekého ario- 
stredomorského a najmä rímskeho ľudstva. Význam 
že to dáva rase ducha, ktorý presahuje telo, je nevyvrátiteľné 
skutočnosť a tvorí základ presvedčenia uvedených entít a 
starostlivého uctievania, ktoré im bolo zasvätené. Predložíme niekoľko 
dôkazov, ktoré budú platné aj na zdôraznenie ďalších aspektov 
z ústredných myšlienok, ktoré sme stručne odhalili. 

Podľa známeho diela Macrobia (Sat., 111, 3) lares pre 
Rimania boli „bohovia, ktorí nám dávajú život: vyživujú naše telo a 
riadi našu dušu“. Prirodzene to nesmieme chápať geniálne doslovným 
spôsobom, ale vo vzťahu k tajomstvu konečných síl 
nášho organizmu. Ako sme zdôraznili, ani jeden z najdôležitejších procesov, 
ktoré sú základom nášho organického a psychicko-fyzického života, nezávisí 
priamo od našej sily a je osvetlený naším vedomím. 
Staroveký človek, zatiaľ čo ho nezaujímala vonkajšia, fyzická práca 
takýchto procesov, ktoré študuje moderná pozitívna veda, namiesto toho 
sústreďuje všetku svoju pozornosť na sily, ktoré boli predpokladané 
a to presne - vo vyššom a symbolickom zmysle - „vyživovalo“ 
a "ovládal" náš život. Macrobiovo svedectvo medzi mnohými inými je 
najvýraznejšie naznačuje, že staroveké kulty lares, manes, príp 
penátov skutočne súviseli predovšetkým s takýmito silami. 


Tie sa navyše v úzkom vzťahu vrátili k jedinému pôvodu. 
s myšlienkou rasy. 


„Predovšetkým najstaršie dokumenty kultu larov 

spája božstvo s jednotlivcom a stelesňuje ho do lar fa-miliaris 
[rodinného ducha], jediného, ale ideálneho otca daného 

rasa, toto slovo v skutočnosti neznamená, že materiálne stvoril 
rasu pri jej vzniku ako praotec, ale že on je 

božská príčina jeho existencie a trvania.“ (Saglio, Dikt. Des 
Antiguites grecgues and romaines, 111.) 
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Lar familiaris sa nazýval aj familiae pater, otec alebo koreň 
rodina alebo rod, vtomto aspekte identifikovaný s géniom 
generis, génius [duch] danej línie. Teraz bolo slovo génius 
stále výraznejšie myslená ako skrytá a „božská“ sila, ktorá generuje - genius 
nominator gui me genuit - tvorcom danej rasy je gen-eris nostri parens, slovo 
génius UŽ samo osebe súvisí s 
slová geno, gigno, tj k myšlienke generovania, ktorá spočíva v základe 
to isté slovo gens, gente [ľudovo]: tu je to stále otázka pre skutočných 
sila, ktorá pôsobí nad rámec fyzického generovania, v spojení pohlaví (a 
gignendo genius appellatur, Consorino, de die nat. 3), prostredníctvom ktorého 
manželská posteľ má aj názov lectus genialis (ľudová posteľ) a 
každý prehrešok proti posvätnosti šľachtického manželstva a rodového veku 
bol považovaný za zločin predovšetkým zoči- voči géniovi 
liege. 

Starovekí spisovatelia spájajú genialitu nielen s genom, rodom (k 
generovať), ale aj k slovu gero, takže tým, že je etymologicky 
nepresné to nie je menej významné vo vzťahoch idey, ktorú mali 
entita vo worde. Toto zmierenie v skutočnosti prináša na svetlo presvedčenie, 
že sila tvoriaca mystický pôvod danej línie a 
matrica každej generácie, zostáva ako „prítomnosť“ v skupine, ktorá zodpovedá, 
a prostredníctvom princípu riadi, riadi a udržiava 
život jednotlivcov (Hartung, Die Religion der Romer, 1). Náš jazyk 
má stále slovo "geniálny" [geniálny, inšpirovaný], ale len na označenie a 
celkom iná vec, tiež v protiklade k najstaršej koncepcii. The 
„inšpirovaný“ jednotlivec, ako sa bežne myslí, je viac-menej ten, kto 
vynájde, kto má nejaké „svetlé nápady“, na rebelantskom, neusporiadanom, 
individualistickom základe. V antickej koncepcii mohla byť genialita chápaná 
iba ako osobitná inšpirácia alebo inšpirácia, ktorú si jednotlivec užíval nie 
týmto spôsobom, ale v podstate vo vzťahu k svojej rase a krvi. 
na génia, na božský prvok jeho rodu a na tradíciu 
gens. 

"Prítomnosť" génia , lares alebo penátov v skupine 
čo to zodpovedalo, bolo oboznámené a symbolizované ohňom , 
posvätný plameň, ktorý musel neprerušovane horieť v strede patristických 
domov, v chráme umiestnenom v átriu , na mieste, kde 
pater familias slávil obrady a v ktorých rôzni členovia o 
domáca alebo aristokratická skupina sa schádzala napríklad pri jedle, čo malo 
samo osebe rituálny význam v starorímskom a árijskom živote. Napríklad časť 
jedla bola vyhradená pre boha 
domáci oheň, aby sme si pripomenuli jednotu života, ktorá sa spájala 
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jednotlivci mu - jednota života a tiež jednota osudu. V určitých aspektoch je génius 
v skutočnosti okrem princípu, ktorý určuje základné črty jednotlivcov vznikajúcich v 
jeho znamení, 
bol koncipovaný aj ako režijný princíp tohto najdôležitejšieho a 
najrozhodujúcejšie činy, ako kto mu pomáha a vedie ho, takpovediac, zo zákulisia 
jeho obmedzeného vedomia, čím sa stáva konečnou príčinou 
o jeho osude, dobrom aj zlom, ktorý mu bol určený. týmto spôsobom 
táto bytosť starorímskeho rasového kultu postupne viedla k vzniku 
populárne zobrazenia, ktoré však zachovávajú len veľmi málo z originálu 
význam: môžeme si napríklad pripomenúť nepopierateľný vzťah génia s populárnou 
kresťanskou koncepciou „anjelov strážnych“, resp. 
o dobrých a zlých anjeloch, tieto obrazy sa stali absolútne 
mytologický a zbavený podstatného a konkrétneho vzťahu s 
krv a mystické sily rasy. 

Intímne spojenie medzi jednotlivcom a 
lares, génius a vo všeobecnosti s božstvom symbolizovaným posvätným ohňom 
danej krvnej línie a živým charakterom, o ktorom sa predpokladá, že je 
prítomný a konajúci v takom božstve, vysvetli zvláštnosti antického kultu. Táto 
entita ohňa sa javila ako prirodzený sprostredkovateľ 
medzi ľudským svetom a nadprirodzeným poriadkom. Začať z 
myšlienka jednoty, naplnenej v pokrvnej línii a v rase, jednotlivca s popredím, ktoré 
ako génius alebo lares bolo viac než len fyzické, staroveký človek bol presvedčený 
o skutočnej možnosti vplyvu 
práve týmto spôsobom, na svojom osude. Špeciálne obrady sa museli zmieriť 
a zušľachtiť, aby sa zabezpečilo, že transcendentný vplyv pomôže 
k jeho silám a činom prostredníctvom tajomstva krvi a rasy k 
do ktorej patril. Špecifický charakter najstarších kultov 
väčšina starovekých árijských spoločností bola jej antiuniverzalizmom. Staroveký človek áno 
neobracajte sa k Bohu vo všeobecnosti, k Bohu všetkých ľudí a všetkých rás, ale k Bohu 
z rodu, v skutočnosti z jeho rodu a jeho rodiny. A naopak: len ten 
členovia skupiny, ktorá im zodpovedala, mohli legitímne vzývať božstvo domáceho 
ohňa a myslieť si, že ich obrady boli 
účinný. Je ľahké vysloviť negatívne súdy a formulky 
stereotypy, ako napríklad „polyteizmus“: je ťažké objasniť, čo v 
staroveký svet, to bolo asi preto, že význam starovekého náboženstva sa v 
nasledujúcich storočiach takmer úplne stratil. Obmedzujeme sa na dva body. 


V prvom rade je tu viditeľná hierarchia, ktorá legitimizuje starovek 


aristokraticko-rasový árijský a rímsky kult. Varmáde sa neoslovuje priamo 
najvyššieho vodcu, ale hierarchia, na ktorej 
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okamžite závisí od účinku, ktorý on alebo jednotlivci 

k nemu najbližšie, dokázali vyriešiť situáciu bez toho, aby museli ísť 

vyššie. Rovnako pripustenie univerzálneho Boha nebolo dôvodom na vylúčenie 
každého sprostredkovateľa a na odsúdenie akéhokoľvek odkazu na konkrétne 
mystické sily, ktoré sú bližšie k ľudu alebo rase a sú spojené v 

konkrétna jednota osudu života. Celsus dokonca vychoval hierarchické 
argument proti obvineniu z polyteizmu zo strany kresťanov 

pozorovaním, analogicky, že ten, kto vzdáva hold poslušnosti an 

právomoc delegovaná na vládu danej provincie implicitne 

vzdáva hold ústrednej vláde, zatiaľ čo ktokoľvek tvrdí, že sa jej venuje výlučne a 
priamo, okrem toho, že je nehanebný, môže byť v skutočnosti 

konať anarchickým spôsobom. A je dobre známe, že romantizmus, mimo 
partikulárne aristokratické kulty, uznávané aj všeobecnejšie kulty, paralelné 

k univerzálnosti, do ktorej sa večné mesto postupne povznášalo, 

a tiež naznačuje na úrovni entít, ako sú samotní lares alebo genii, pretože existovala 
aj národná koncepcia lares, napríklad, kde pripisovali kult lares militares, alebo 
hovorili 

lares publici, alebo sa odvolávali na mystickú silu cisára 

línii, k ,polobohom, ktorí založili mesto a založili univerzálnu ríšu“, alebo zaviedli 
myšlienku „génia alebo univerzálnych démonov“. 


Po druhé, staroveký tradičný človek neznížil kult 
k obyčajnej sentimentálnej dispozícií, pre ktorú bol obrad iba prázdny 
obrad. TÍ, ktorí uvažovali o vzťahu medzi človekom 
svet a božské ako skutočné a účinné, mysleli si, že existuje 
presné podmienky. Jedným z nich bola rasa akrv. Aj bez priania vstúpiť do zložitého 
poľa metafyzických predpokladov 
kultu, zdá sa evidentné, že sila, na ktorú jednotlivec 
myslel si, že vďačí za svoj život, že vraj "prezentuje" vo svojom mene telo 
ktorej však pripisoval nadindividuálne a nadprirodzené vlastnosti, bola koncipovaná 
ako najpriamejšia a najpozitívnejšia cesta k návratu 
čo je v živote najvyššie. Rasa, ako rasa ducha, bola teda a 
náboženskú hodnotu, obsahovala sviatosť, bola ukrytá „mágiou“ a 
že pre úvahy ho treba dobre rozpoznať, vjeho pozitívnom a 
realistický režim. 
Prísaha na génia sa v rímskom staroveku skladala pri dotyku stredu čela a 
kult génia sám o sebe sa 
chýba vzťah s Fides, zosobnenie v podstate 
Árijská a mužná cnosť, vernosť a lojalita. Detail súvisiaci s 
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gesto prísahy je pre každého odborníka dosť zaujímavé, pretože prepojilo 
génia a jemu podobné entity späť k mužom, k intelektuálnemu a mužskému 
princípu života, ktorý je obom hierarchicky nadradený. 
duši a k čisto telesným silám: nemôže byť ani náhodou 
že miesto pripisované rímskou tradíciou mens - centrum o 
čelo - bolo to, čo vindoárijskej tradícii určite je 
priradil ajna čakru k sile „transcendentnej mužnosti“ ak 
takzvané „stredisko velenia“. Vzhľadom na to je nepravdepodobné podozrenie, 
ževrímskom rodinnom kulte, ak nie presne o poverčivých personifikáciách, 
išlo o typ „totemizmu“, pričom totem bola temná entita. 
krvi kmeňa barbarov, súvisiace so silami zvieraťa 
kráľovstvo. Namiesto toho vidíme, že staroveký rímsky svet dal bohom 
rasovej a rodinnej skupiny presne niektoré nadprirodzené črty, 
myseľ (mens alebo nous) koncipovaná v stredomorskej antike presne ako 
nadprirodzený a „slnečný“ princíp človeka. 

Iste, nesmieme zovšeobecňovať a myslieť si, žeideotov 
každý prípad. Tradície zahrnuté v starovekom rímskom svete sú 
rozmanitejšie a komplexnejšie, ako sa doteraz predpokladalo. V najstaršom 
období Ríma sa stretávali etnicky aj duchovne rôznorodé vplyvy. Niektoré v 
skutočnosti súvisia s podradnými formami kultu - podradné buď tým, že 
patria k neárijskému etnickému substrátu, alebo predstavujú regresívnu a 
zhmotnenú formu o niečo staršej 
kulty árijského a najmä atlanticko-západného pôvodu. To platí 
aj pre kultovo vytvorené alebo mystické sily krvi, rasy a rodiny, 
žev niektorých prípadoch a fázach má, priznajme si, "krepuskulárne! črty, s 
osobitný zreteľ na ich podradný chtonický aspekt sa prevažne týkajú 
bodka, že namiesto nebeských a nadpozemských symbolov. Nemožno však 
spochybňovať myšlienku, že vo väčšom počte prípadov 
najvyššia tradícia bola prítomná v Ríme a tov jeho rozvoji 
Rím bol schopný „napraviť“ a očistiť do nezanedbateľnej miery 
rôzne tradície, ktoré zahíňal. Teda proti mýtom, ktoré v 
odkaz na kult lares,v Acca Larentia, na plebeo Servio 
Tullio a Sabine element zostávajúci na nižšej úrovni, máme 
„hrdinské“ prvky kultu larov a penátov a tieto prvky nadobúdajú stále väčší 
význam v udalostiach v čase 
impéria. Niektorí si myslia, že samotný výraz „lares“ pochádza z Etruskov 
lar, slovo, ktoré znamená vodca alebo šéf, s ktorým však súviselo 
náčelníkov a vodcov ako Porsenna a Volumnio. Veľmi rozšírená tradícia medzi 
starovekými ľuďmi, pre ktorú si stačí spomenúť na Varrona, stotožňuje lares 
S „hrdinami“, v gréckom zmysle polobohov, ľudí. 
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ktorí prekročili prírodu a stali sa účastníkmi nezničiteľnosti olympijských hier, takže 
to potvrdzuje, napriek jej zovšeobecneniu, Mommsenovu myšlienku, vďaka ktorej 
by každý rod mal 

jeden z jej hrdinov, princíp ľudu, ktorý bol uctievaný presne v osobe lar familiaris. 


Nadprirodzená a „kráľovská“ stránka prastarého kultu mystiky 
sily krvi sú zdôraznené tým. Toto nie je všetko. Na 
Na jednej strane pohrebné epigrafy svedčia o rímskej viere, že princípom 
nesmrteľnosti pre jeho potomkov boli samotní lares: mnohí 
epigrafy nenaznačujú negatívnu „telurickú“ možnosť určitého typu 
nudné a nočné post mortem prežívanie v podsvetí, ale potvrdzujú vyššiu myšlienku, 
že smrť je princípom nadradenej existencie. 
Smrť dávali presne do vzťahu, s ktorým boli zasvätení 
lares alebo hrdinovia svojho ľudu . Na druhej strane, ako už bolo uvedené, 
Romantizmus by univerzalizoval pojem lares a rozšíril by ho na 
ústredná dominantná sila romantizmu. Nájdeme tu teda nápisy venované lar 
victorovi, lar martis et pacis a nakoniec 
lares Augusti. UŽ je v prostredí, v ktorom to nie je o 
viac rasy ako rod a jadrová rodina, ale ako ľudová a politická 
komunity. Aj mimo takto koncipovanej rasy je prezentovaná božská sila, mystická 
entita, spojená s osudmi vojny, víťazstva a 
triumfálny mier - lar victor, lar martis et pacis - a nakoniec spojené 
na "génia", na generačný princíp vodcov, cézarov, na 
lar Augusti. 

S tým budeme teraz diskutovať o veľmi odlišnej téme, ktorou je 
Árijská koncepcia bohatstva a osudu vodcov, mesta a 
národov. Nateraz veríme, že sme na to dostatočne upozornili 
význam mýtických výjavov a kultov typických pre staroveké rímske národy, kde je 
jednoznačne povedomie o krvi a rase 
sídlila a kde religiozita nebola faktorom úniku a univerzalizmu, ale tvorila najpevnejší 
tmel jednoty ľudu a 
krvné línie. Tajomstvo krvi bolo ústrednou myšlienkou starovekých Rimanov 
spiritualitu a ignorovať ju znamená byť odsúdený na povrchnosť 
a profánne chápanie toho najhmatateľnejšieho, najslávnejšieho a najslávnejšieho 
aspekty práva, zvykov a etiky antickej spoločnosti. 
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od Johna B. Morgana IV 


Július Evola, ktorý sa nachádza v tomto zväzku, je ten, ktorý 
doteraz zostal pre anglicky hovoriacich čitateľov veľkou neznámou, 
okrem toho, ako ho z druhej ruky opísali iní spisovatelia - menovite 
politický Julius Evola. S výnimkou knihy Men Among the Ruins, ktorá 
definuje Evolov povojnový politický postoj, ako aj esejí sprístupnených 
online av tlačenej podobe z webovej stránky Evola as He Is, boli všetky 
Evolove diela preložené do angličtiny pred zverejneným zväzkom boli 
jeho diela o ezoterike a práve túto stránku jeho práce poznajú čitatelia 
vanglickom jazyku. Eseje obsiahnuté v tejto knihe boli napísané v 
období Evolovho zapojenia sa do talianskeho fašizmu a nemeckého 
národného socializmu, a zatiaľ čo Evola považoval tieto spisy len za 
jediný aspekt - a vžiadnom prípade za aspekt primárneho významu - 
svojej práce. , práve za tieto spisy je najčastejšie povolaný na 
zodpovednosť (a takmer vždy tvrdo odsúdený) na súde akademikov a 
profesionálnych historikov. UŽ len z tohto dôvodu má veľkú hodnotu, 
že sa tieto eseje sprístupňujú, aby si anglicky hovoriaci čitatelia mohli 
vytvoriť vlastný názor na Evolovu prácu v tejto oblasti. A pre tých, ktorí 
sa zaujímajú o Evolu ako učiteľa, potom tieto eseje poslúžia na 
otvorenie oblasti jeho tvorby, ktorá bola doteraz do značnej miery 
nedostupná, a ktorá obsahuje množstvo praktických rád pre tradične 
zmýšľajúceho študenta. 


Pri čítaní týchto esejí je však dôležité mať na pamäti, že Evola sám 
nerobil rozdiely medzi rôznymi oblasťami kultúry, s ktorými sa 
rozhodol angažovať - oblasťami, ktoré boli od seba umelo oddelené 
filozofiou modernity, ktorá sa zaoberá celé množstvo univerzálneho 
poznania ako stvorenia, ktoré sa má pitvať a skúmať, jeden orgán po 
druhom, pod mikroskopom, a preto sa každá časť tela stvorenia chápe 
iba ako vec sama o sebe, bez akéhokoľvek chápania toho, ako sa týka 
celku. Evolov prístup 
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k poznaniu bolo tradičné, a preto bolo integrované do prírody. 
Pre neho bol vždy len jeden predmet: Tradícia, ktorá ako jeho 
priateľ René Guénon to prvýkrát definoval, je nadčasový a nemenný 
ezoterické jadro, ktoré leží v srdci všetkých skutočných duchovných ciest. 
„Tradicionalizmus“, termín, ktorý sám Evola nikdy nepoužil, sa vzťahuje na tzv 
vedomosti a techniky odvodené z posvätných textov, ktoré môže jednotlivec 
použiť na orientáciu v poznaní tradície a poznania. 
a tým žiť všetky aspekty svojho života v súlade s ním. Politika bola 
Evolu to zaujíma len z hľadiska toho, ako sa presadzujú určité politické 
ciele by mohli byť prínosom pre duchovný pokrok tradične zmýšľajúceho 
jednotlivca a tiež z hľadiska toho, ako nevkusné 
podnikanie politiky by mohlo byť schopné priblížiť moderné spoločnosti 
v súlade s hodnotami a štruktúrami, ktoré možno nájsť v učení 
tradičné myslenie. 

V 30. rokoch sa zdalo, že dva politické fenomény niečo znesú 
nádejné možnosti pre neho z hľadiska toho, ako by sa dali využiť 
prostriedky na obnovu niečoho, čo sa aspoň približuje tradičnej spoločnosti: 
taliansky fašizmus a nemecký národný socializmus (nacizmus). V žiadnom 
momente však Evola nebola fanatická revolúcia s hviezdnymi očami, plná 
idealistického nadšenia pre vec. Skutočne, v roku 1930 
napísal o fašizme: „Do akej miery fašizmus zahfňa a 
obhajuje [tradičné] ideály, budeme sa volať fašisti. A toto je 
all.“ 1 Uvažujúc o svojich politických záväzkoch neskôr v živote, ďalej 
napísal: 


„Bola tu filozofia, umenie, politika, veda, dokonca aj náboženstvo 
zbavené akéhokoľvek práva a možnosti existovať iba v sebe samých 
a byť relevantné mimo vyššieho rámca. 

Tento vyšší rámec sa zhodoval so samotnou myšlienkou Tradície... 
[Mojím cieľom bolo] „obhajovať ideály neovplyvnené žiadnym 
politickým režimom - či už fašistickým, komunistickým, 
anarchistickým alebo demokratickým. Tieto ideály presahujú politickú sféru, ešte, kedy 
prenesené na politickú úroveň nevyhnutne vedú ku kvalitatívnym 
rozdielom - teda k hierarchii, autorite 

a imperium v širšom zmysle slova“ na rozdiel od 

„všetky formy demokratických a rovnostárskych nepokojov“. 2 


1 Citovaný samotným Evolom v knihe The Path of Cinnabar (Londýn: Arktos, 2009), s. 106. 
2 Tamže, s. 106. 
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Berúc do úvahy všetky Evolove komentáre, pred aj po 
vojne, nikdy sa nepovažoval za veľmi fašistu. On 
od začiatku pochopil, že fašizmus aj národný socializmus sú vo svojej 
koncepcii úplne moderné. V roku 1925 mal Evola 
už bolo napísané, že talianskemu fašizmu chýbalo „kultúrne a duchovné“. 
koreň“, ktorý sa pokúsil rozvinúť až po získaní moci, „ako a 
novozbohatlík sa neskôr pokúša kúpiť si vzdelanie a ušľachtilý titul.“3 
Napadol predstavy o vlastenectve, ktoré sa fašizmus pokúšal vštepiť 
talianskej spoločnosti, ako obyčajnú „sentimentalitu“. Tiež odsúdil 
násilie, ktoré Mussolini používal proti svojim politickým oponentom. 
Fašistickú revolúciu označil za „ironickú revolúciu“,4 ktorá odišla 
príliš veľa nedotknutého už existujúceho politického poriadku (sentiment 
zrejme zdieľal Hitler, ktorý sa údajne odvolával na taliansky fašizmus, 
s jeho zvláštnym zmiešaním diktátorskej pozície „Il Duce“ s fašistickou 
Veľkou radou a tradičnou monarchiou ako „polovičná práca“). Neskôr 
rokov mal pozorovať, že „v prísne kultúrnom zmysle však 
Fašistická „revolúcia“ bol jednoducho vtip.“5 Fašizmus aj národný 
socializmus sa spoliehali na podporu más, čo ich odlišovalo 
z vlády aristokracie tradičného sveta a národný socializmus bol 
posadnutý rasovou teóriou odvodenou z modernej, vedeckej 
koncepcie evolúcie a biológie, ktoré boli úplne protitradičné. 


Vzhľadom na toľké problémy s fašizmom a nacizmom z tradičnej 
perspektívy, prečo o ne Evola vôbec prejavil záujem? 
vôbec? Odpoveď spočíva v duchu doby. V tridsiatych rokoch minulého storočia to bolo 
jasné, že demokratické národy západnej Európy a Spojené 
Štáty, komunistický Sovietsky zväz a fašistické krajiny boli všetky 
na kolíznom kurze medzi sebou. A napriek ich mnohým nedostatkom, 
fašistické hnutia na rozdiel od demokratických a komunistických spoločností boli 
aspoň snaha obnoviť niečo podobné tradičnému, hierarchicko-chickému 
poriadku v rámci sociálnej štruktúry moderného sveta - poriadok 
ktorý bol nespochybniteľný v dejinách všetkých civilizácií tisíce rokov 
pred nástupom modernity. Zatiaľ čo fašizmus a národný socializmus boli 
vo svojej koncepcii úplne modernistické, Evola veril, že po určitom čase 
by sa mohli potenciálne použiť 


3 Citované v Úvode HT Hansena k Juliusovi Evolovi, Muži medzi ruinami (Roches-ter: Inner 
Traditions, 2002), s. 36. 

4 Tamže, s. 36. 

5 Cesta rumelky, s. 114. 
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ako brána k opätovnému nastoleniu poriadku v Európe založeného na 
skutočne tradičných hodnotách, a že z nich môžu nakoniec vzniknúť 
skutočne tradičné spoločenské formy, ktoré by ich nahradili. Práve v 
tomto kontexte treba chápať tieto eseje - z ktorých niektoré obsahujú 
priame odkazy na fašizmus a sú určené buď talianskym alebo nemeckým 
čitateľom, ako boli pôvodne -. 

Evolovým politickým ideálom bola vždy Rímska ríša. V týchto 
esejach sa to opakovane odvoláva. Fašisti často hovorili o starovekom 
Ríme, rovnako ako nacisti neustále vyvolávali mýtus o idealizovanej 
severskej minulosti. Ich chápanie týchto starovekých zázrakov však 
bolo mimoriadne povrchného druhu, ktorý v praxi nepresahoval rámec 
výstavby nových budov v štýle antického sveta a vytvárania umeleckých 
štýlov, ktoré boli len napodobňovaním klasickej éry. Evola chcela 
priniesť zmenu na oveľa hlbšej úrovni. Nechcel len urobiť pár 
kozmetických zmien - chcel, aby súčasní Taliani skutočne začali myslieť 
a správať sa tak, ako to robili ich dávni predkovia. Skrátka chcel, aby sa 
Taliani podobali starým Rimanom - myšlienkami, slovom a skutkami. 
To je dôvod, prečo pre neho fašizmus ani zďaleka nezaostával za jeho 
nádejami - vo svojich spisoch niekedy označoval to, čo chcel, ako 
„superfašizmus“. Tým, že použil tento výraz, nemyslel, že si želá viac z 
toho, čo fašizmus už ponúkal. Skôr volal po transcendencii fašizmu. 


Chcel, aby sa fašistická revolúcia preniesla dovnútra, do samotnej duše 
každého jednotlivého Taliana, a prebudila dávno pochovanú rasovú 
pamäť ich slávnych imperiálnych predkov. Keď ho Taliansko sklamalo, 
preniesol svoje nádeje na Nemcov, najmä v podobe Schutzstaffel (SS), 
v ktorej sa snaha Heinricha Himmlera premeniť ju na niečo podobné 
stredovekému rytierskemu rádu, zdalo sa, že v sebe nesie iskru 
staroveku. Nemeckí rytieri v nich. Evola bol dokonca pozvaný, aby v 
roku 1938 predniesol sériu prednášok pre predstaviteľov vodcovstva 
SS. SS sa však upriamila na čisto biologické definície nacistov o rasovej 
čistote a ich presvedčenie o nadradenosti severských národov. a ako 
takých na nich nezapôsobili myšlienky „latinského“ Evolu, ktorý navrhol 
myšlienku, že duch a charakter sú pre rasovú kvalifikáciu rovnako 
dôležité ako rod a krv. Zdvorilo ho poslali preč. Evolova nádej, že 
ovplyvní politické sily toho obdobia takým spôsobom, aby uskutočnil 
svoj plán duchovnej a kultúrnej obnovy Európy, sa teda nikdy 
neuskutočnila. 

Neúspech Evolovho úsilia by sa však v žiadnom prípade nemal 
chápať ako zníženie relevantnosti esejí vtomto zväzku len na 
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pamiatky čisto historického významu. Evolovo písanie bolo vždy režírované 

u jednotlivca a veril, že skutočná zmena musí začať od 

na tejto úrovni predtým, než by mohla nasledovať akákoľvek zmysluplná politická alebo spoločenská zmena 
oblek. Okrem toho, koreň celého Evolovho myslenia spočíval vnemennom svete 
Tradície. Preto tie postoje a orientácie, ktoré 

povzbudil svojich čitateľov, aby si osvojili spôsob prípravy na celosvetový boj svojej 
doby, ktorý je rovnako dôležitý pre tradične zmýšľajúcich 

jednotlivec, ktorý sa pripravuje na boj a konflikty 

našej vlastnej éry, či už sú politického alebo úplne iného druhu. 

Definície hrdinstva a vlastnosti bojovníka, ktoré Evola 

tu opísané sú určite nadčasové a univerzálne. Vskutku, v"Odrodách 

hrdinstva“, možno ľahko vidieť na fenoméne dnešného moslima 
„samovražedných atentátnikov“, nadosobné hrdinstvo podobného typu 
japonských pilotov kamikadze , ktorých opisuje Evola. Aj keď nie 

je správne označiť dnešných islamistických radikálov za „tradicionalistov“, keďže 
ich konkrétna interpretácia islamu má modernistické korene v salafskej škole z 19. 
storočia, v ich činoch stále môžeme vidieť niektoré prvky tradičnej koncepcie 
bojovníka. Evola napríklad obšírne opisuje koncept džihádu, ktorý, ako vysvetľuje, 
zahfňa vnútorný boj proti vlastným slabostiam, ako aj proti 


bojovať proti svojim vonkajším nepriateľom - tým, ktorých vlastnosti 
pripomínať tie aspekty seba samého, o ktoré sa bojovník pokúša 
očistiť. Žiaľ, tento dvojitý koncept džihádu pozostáva z vnútra 
ako aj vonkajšiu formu boja odmietli dnešní islamistickí radikáli, ktorí veria, že 
vojna proti neveriacim by mala trvať 
prednosť pred všetkými ostatnými úvahami. Našťastie však 
dvojité chápanie džihádu stále nájdeme medzi islamskými mystikmi: súfijmi, ktorí 
môžu byť veľmi dobre poslednými strážcami tradičného 
Islam v modernom svete. 

Napriek týmto rozdielom si však útok islamistického „samovražedného 
atentátnika“ stále zachováva základnú myšlienku sebaobetovania, 
a túžbu po transcendencii, ktorú možno nájsť v tradičnom 
koncept bojovníka. V Variety of Heroism" Evola vysvetľuje, prečo práve tie 
Japonskí piloti kamikadze , ktorí zahynuli pri náraze svojich lietadiel 
Americké lode by sa nemali považovať za samovraždy, pretože piloti vykonali tieto 
útoky s presvedčením, že sa len vzdávajú 
tento život v prospech transcendentnejšej a nadosobnej existencie. 
Vzhľadom na to, že moslimskí „samovražední atentátnici“ podobne veria, že súv 
dôsledku svojich činov predurčení do raja, námietka proti takýmto útokom 
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úskoky na základe zákazu samovraždy v Koráne sú preto smiešne. Takáto 
bola skutočne motivácia slávnych Is-maili Assassins of Alamut, ktorí 
terorizovali islamský svet, ako aj 
armády európskych križiakov po stáročia. Asasíni vykonávali starostlivo 
naplánované útoky na jednotlivých nepriateľov bez ohľadu na bezpečnosť 
vraha a ako taká bola technika „samovražedného útoku“ ich 
charakteristickým znakom. Asasíni boli vždy ubezpečení, 
ale aj keby v priebehu útoku zomreli, 
boli zachránení anjelmi a poslaní navždy prebývať v raji. 
Hoci atentátnikov, ktorí boli malou odnožou šiítizmu, iní moslimovia 
považujú za kacírov, môžeme vidieť korene (alebo možno, 
len paralela) dnešných „samovražedných atentátnikov“ v ich praktikách, čo je 
úplne v súlade s Evolovým opisom nadosobného režimu 
smrti v boji. 

Je dôležité, aby som objasnil, že mám na mysli len tie 
útoky proti vojenským alebo politickým cieľom. Masové náhodné útoky na 
civilistov, ktoré sa v posledných rokoch stali v Iraku a inde vislamskom 
svete až príliš bežným javom, sú 
cudzie ustanoveniam vojny stanoveným v tradičnom islame a môžu byť 
opodstatnené len v rámci moderných inovatívnych doktrín takfir — v 
o ktorých možno vyhlásiť iných moslimov za odpadlíkov - alebo jahiliyyah - 
ktorý považuje moslimských spoluobčanov za žijúcich v stave pohanskej nevedomosti. to 
rovnako je v Koráne zakázané útočiť aj na civilné obyvateľstvo 
nepriateľa, niečo, čo islamisti museli predviesť technologickou akrobaciou, 
aby ospravedlnili svoje krvavé útoky. 
na západe. Iste, takéto vražedné správanie, ktoré zvyčajne páchajú zo 
zúfalstva jednotlivci vybraní z najnižších 
priečky spoločnosti, nie je niečo, čo by Evola definoval ako 
tradičné alebo považované za žiaduce, dokonca aj v opozícii voči spoločnostiam, ktoré našiel 
odporný. Evolov ideál bol kšatrija, ktorý opísal Pán 
Krišna v Bhagavad-Gite, čo vysvetlil AC Bhak-tivedanta Swami Prabhupada 
takto: 


„Ten, kto poskytuje ochranu pred poškodením, sa nazýva kšatrija. ... The 
kšatrijovia sú špeciálne trénovaní na vyzývanie a zabíjanie, 

pretože náboženské násilie je niekedy nevyhnutným faktorom. ... In 
v náboženských zákonných knihách sa uvádza: „Na bojisku kráľ resp 
kšatrija, hoci bojuje s iným kráľom, ktorý mu závidí, je po smrti 
spôsobilý získať nebeské planéty, pretože brah-manovia tiež 
dosahujú nebeské planéty obetovaním zvierat. 
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vobetnom ohni.“ Preto zabíjanie na bojovom poli podľa náboženských 
princípov a zabíjanie zvierat vobetnom ohni sa vôbec nepovažuje za 
násilné činy, pretože z náboženských princípov je úžitok každého.“ 6 


Kšatrija teda nie je obyčajný človek, ale skôr človek s najvyšším aristokratickým 
postojom a správaním. Nezabíja z túžby splniť nejakú sebeckú túžbu alebo priniesť 
nejaký dočasný politický zisk. Kšatrija skôr bojuje, pretože vie, že to je dôvod jeho 
existencie, jeho dharma. Bojuje za obranu princípov svojho náboženstva a svojej 
komunity s vedomím, že ak splní svoju povinnosť, bez ohľadu na víťazstvo alebo 
porážku alebo dokonca na svoju osobnú bezpečnosť, je predurčený dosiahnuť 
najvyššiu duchovnú úroveň. Ale, žiaľ, len málo skutočných kšatrijov možno nájsť v 
degenerovanej Kali-Yuze, v ktorej teraz žijeme. 


Zatiaľ čo Evola hľadal svoje chápanie skutočného bojovníka do minulosti, 
Evola ďaleko predbehol svoju dobu v chápaní politiky, rovnako ako všetci 
„konzervatívni revolucionári“ v Európe vobdobí medzi vojnami, ktorí hľadali formu 
politiky. mimo banálnych hádok medzi stranami, ktoré dominovali v posledných 
storočiach. 

V našej dobe však zisťujeme, že myšlienky, ktoré prvýkrát načrtol Evola a iní, 
nachádzajú novú príťažlivosť medzi tými, ktorí hľadajú alternatívu k zdanlivo 
nezastaviteľnému globálnemu šíreniu demokratického kapitalizmu. Čím viac ľudí 
je unavených z nevýraznej multikultúrnej (alebo presnejšie, antikultúrnej) 
konzumnej spoločnosti, ktorá sa ponúka ako vízia utopie, zdá sa pravdepodobné, 
že Evolove spisy budú naďalej naberať na relevancii, keď sa objavia trhliny sociálna 
kríza sa stále prehlbuje. Predovšetkým „Význam prvku bojovníka pre novú 
Európu“ obsahuje množstvo poznatkov, ktoré sú dnes rovnako relevantné ako v 
roku 1941.V tejto eseji Evola rozoberá prvú svetovú vojnu v kontexte 
„demokratického imperializmus"“ a pokus spojencov skoncovať s poslednými 
pozostatkami tradičného spôsobu života, ktorý stelesňovali ústredné mocnosti. 
Presne ten istý fenomén dnes funguje v snahách Spojených štátov šíriť „slobodu“ 
prostredníctvom vojenských akcií na Blízkom východe a inde, čo je podobne 
navrhnuté tak, aby ukončilo odpor v posledných rokoch. oblastí sveta, ktoré sa 
stále aktívne stavajú proti kultúre materializmu s tradičnou 


6 AC Bhaktivedanta Swami Prabhupada, Bhagavad-Gita taká aká je (Mumbai: 
Bhaktive-danta Book Trust, 2008), kapitola 2, text 31, s. 105. 
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hodnoty. Ako taký sme teraz svedkami ďalšieho prípadu „demokratického 
imperializmu“, ktorým sa súčasné demokratické mocnosti, ktoré už v Európe uspeli, 
pokúšajú zničiť posledné pozostatky (a iba pozostatky, vzhľadom na to, aký hlboký 
vplyv má modernita celý svet bol za posledné storočie) tradičnej koncepcie 
poriadku. Tieto sily však nebudú porazené vojenskými prostriedkami, ale iba tými, 
ktorí sa rozhodnú stelesniť ideál bojovníka vnútorne aj navonok, pričom svet 
Tradície je oblasťou, ktorú si nemôže podmaniť žiadna sila ani bohatstvo. 


Tento úvod nebude obsahovať biografické zhrnutie Evolovho života, pretože 
to už vo veľkom rozsahu urobili niekoľkí spisovatelia inde vanglickom jazyku 
(najpozoruhodnejší, najmä pokiaľ ide o jeho politické postoje, je Úvod k mužom 
medzi ruinami Dr. HTHansena), ako aj v Evolovej autobiografii The Path of Cinnabar. 


Avšak vzhľadom na to, že tieto eseje sa týkajú predovšetkým vojny, stojí za zmienku, 
že Evola nechápal vojnu v čisto teoretickom zmysle. Evola slúžil ako dôstojník 
delostrelectva v talianskej armáde počas prvej svetovej vojny a bol by opäť slúžil aj 
v druhej svetovej vojne, keby mu vtom nezabránila kontroverzná povaha jeho 
postavenia vo fašistickom Taliansku. Evola cvičil, čo napísal. Nie je to o nič 
zreteľnejšie ako v jeho eseji Rasa a vojna, pasáž z ktorej sa javí ako predtucha 
osudu, ktorý ho mal postihnúť v roku 1945, keď bol zranený a doživotne ochrnutý 
od pása nadol v dôsledku nálet, keď pôsobil vo Viedni. 


Evola sa vňom zmieňuje o nemeckom článku o náletoch lietadiel, „v ktorom skúška 
sang-froidu, okamžitej, jasnej reakcie inštinktu smerovania v opozícii voči 

brutálnemu alebo zmätenému impulzu, nemôže viesť k rozhodujúcemu diskriminácia 
tých, ktorí majú najväčšiu pravdepodobnosť, že utekajú a prežijú, od tých, ktorí nie“. 
Tu môžeme skutočne zahliadnuť myšlienky, ktoré stoja za jeho odmietnutím 

stiahnuť sa do úkrytov počas náletov, namiesto toho, aby sa rozhodol kráčať ulicami 
ako test vlastného osudu. 


Nakoniec pár slov o tom, kde sa tieto eseje pôvodne objavili. V roku 1930 si 
Evola založil svoj vlastný dvojtýždenný časopis La Torre, ktorý sa mal zamerať na 
kritiku fašizmu z tradicionalistickej perspektívy, ktorý napísal Evola, ako aj iní 
spisovatelia. Jeho útoky na zlyhania fašizmu však nahnevali mnohých vo fašistickom 
zriadení a úrady si vynútili zastavenie vydávania La Torre už po piatich vydaniach. 
Evola si preto uvedomil, že ak sa chce naďalej pokúšať osloviť publikum zložené z 
tých, ktorí by mohli sympatizovať s jeho posolstvom 
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reformy, potreboval by nájsť dobre prepojených fašistických spojencov, ktorí 
by bol ochotný publikovať svoje spisy a podarilo sa mu to. To je 
obdobie, do ktorého patria takmer všetky eseje v tejto knihe. Evola našiel 
dôležitým spojencom Giovanniho Preziosiho, ktorý bol redaktorom magazínu 
La Vita Italiana (pozri „Odrody hrdinstva“). Preziosiho publikácia 
bol tiež niekedy kritický voči fašistickému režimu, ale sám Preziosi 
získal Mussoliniho dôveru a rešpekt, a tak mu bolo dovolené viac 
slobodu obsahu ako väčšina ostatných. (Podľa Evola to bolo tiež 
povrávalo, že Preziosi vlastnil archív materiálov, ktoré, ak 
zverejnené, by zahanbilo mnohých fašistických vodcov.)/ Preziosi 
bol obdivovateľom Evolovej La Torre a bol aj jej priateľom 
Arturo Reghini, veľký taliansky ezoterik, ktorý bol Evolovým mentorom a 
spolupracovníkom, keď prvýkrát začal študovať spiritualitu a mystiku. Súhlasil 
s tým, že začne publikovať Evolove spisy vo svojom vlastnom časopise, a od 
roku 1936 tiež financoval mnohé z Evolových ciest do iných krajín. 
krajín, ktoré robil v snahe vybudovať sieť kontaktov spomedzi rôznych 
„Konzervatívnych revolučných“ organizácií 
po celej Európe, v súlade s jeho nádejami v čase prípravy a 
európska - skôr než úzko talianska - elita, ktorá by jedného dňa mohla 
implementovať svoje „superfašistické“ (alebo, ako to sám povedal, „Ghibelline“) 
ideály pre celý kontinent. Sám Evola napísal: „Moja predstava bola taká 
koordinácia rôznych prvkov, ktoré v Európe do určitej miery stelesňujú 
tradicionalistické myslenie z politického a kultúrneho hľadiska.“8 
Táto túžba je celkom evidentná na stránkach tejto knihy, keďže Evola neustále 
odkazuje na árijskú civilizáciu a cituje odkazy z celej 
európskej kultúry a histórie, namiesto toho, aby sa zameriaval výlučne na 
Talianska tradícia, ako väčšina fašistických spisovateľov, s ich konvenčnejšími 
zmysel pre nacionalizmus, robili. 

Preziosi predstavil Evolu aj Robertovi Farinaccim. Farinacci bol 
fašista, ktorý mal osobný vzťah s Mussolinim, a bol ním 
šéfredaktor II Regime Fascista (pozri aj prvých šesť esejí). 
„Rímska koncepcia víťazstva“), časopis, ktorý bol oficiálnou publikáciou 
fašistickej strany. Farinaccimu bola Evolina minulosť ľahostajná 
problémy s režimom a snažil sa pozdvihnúť kultúrne ašpirácie fašistickej 
revolúcie. Za týmto účelom udelil Evolovi stránku z 
jeho denník každý druhý týždeň, v ktorom dostal carte blanche 
písať na akúkoľvek tému, ktorú chce. Táto stránka, ktorá sa začala objavovať 


7 Cesta rumelky, s. 110. 
8 Cesta rumelky, s. 155. 
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vroku 1933 mala názov „Diorama Filosofico“ (Filozofická dioráma) a 
mal podtitul „Problémy ducha vo fašistickej etike“. Farinacci použil 
jeho vplyv na odvrátenie akéhokoľvek pokusu pokarhať Evolu za písanie o 
Fašizmus z kritického pohľadu. Tak sa stalo, že Evola dostal an 
nenapadnuteľnú pozíciu, z ktorej môže vyjadriť svoje postrehy. Táto situácia mala 
pokračovať celé desaťročie, až do roku 1943. Často Evola 
písal obsah „Diorámy“ sám, ale používal ju aj ako fór na zdôraznenie podobne 
zmýšľajúcich mysliteľov, literárneho aj politického zamerania, ktorých chcel 
propagovať. Teda skúmaním 
históriu Evolových snáh publikovať politicky orientované texty počas r 
V ére fašizmu môžeme pochopiť zložitosť jeho vzťahu k fašizmu vo všeobecnosti, a 
tak pochopiť, prečo nemožno s úplnou presnosťou povedať, že Evola bol buď fašista 
alebo antifašista. Najpravdivejšie 
odpoveď je, že Evola videl vo fašizme možnosť niečoho lepšieho, 
ale že táto možnosť zostala nerealizovaná. 

Pre tých nováčikov v Evole, ktorí sa snažia pochopiť 
v celku jeho myšlienok nie sú tieto eseje ideálnym miestom, kde začať. The 
Základom celej jeho práce je kniha, ktorá vyšla v krátkom čase 
pred napísaním esejí v tomto zväzku: Revolt Against the Modern World. Táto kniha 
poskytuje metafyzický základ pre celý jeho život 
dielo a človek by sa s ním mal oboznámiť skôr, ako si ho prečíta 
Ďalšie Evolove spisy. Malo by sa tiež objasniť, že tieto eseje 
neboli v žiadnom prípade Evolovým posledným slovom na tému politika. Čitatelia 
zaujímalo, kde skončilo Evolovo politické myslenie po vojne 
rokov by mal nahliadnuť do jeho knihy Muži medzi ruinami, v ktorej načrtáva svoje 
chápanie konceptu apoliteia alebo „apolitického 
postoj“, ktorý považoval za nevyhnutnú podmienku pre tradičných 
sklon k osvojeniu vo veku Kali-Yuga - poslednom a najdegenerovanejšom veku v 
rámci cyklu vekov, ako sa chápe vo védskej tradícii a vktorom práve žijeme. 
Apoliteia by sa však nemala zamieňať s apatiou alebo nedostatkom angažovanosti 
- namiesto toho je to špeciálna forma angažovanosti v politických záležitostiach, 
ktorá sa nezaoberá konkrétnymi cieľmi politiky, ale jej dosahom. takých 


angažovanosť na jednotlivcovi. Toto nie je miesto na vyšetrenie 

tejto myšlienky, keďže eseje v tejto knihe napísal a 

mladší Evola, ktorý cítil, že stále existuje šanca obnoviť niečo z tradičného 
spoločenského poriadku prostredníctvom profánnej politiky. napriek tomu 
stojí za zmienku, že v úplne poslednej eseji vtomto zväzku „Úpadok“. 

of Heroism“, ktorý bol napísaný krátko pred Mužmi medzi ruinami, 
môžeme vidieť niečo zo stavu Evolinej mysle hneď po tom 
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vojna. Pesimizmus bol Evolovej koncepcii vždy cudzí 

život, ale v tejto eseji môžeme vidieť, ako Evola skúma politické sily na 

práce vroku 1950 a uvedomujúc si, že žiaden z nich nemôže mať záujem o 
tých, ktorí majú tradičnú povahu. Po zničení hierarchickej a hrdinskej vízie 
fašizmu nezostalo nič na výber 

na politickej scéne, ale dve súperiace ideológie rovnostárstva: demokratický 
kapitalizmus a komunizmus, z ktorých obe sa snažili 

dehumanizovať jednotlivca. Okrem toho Evola pozoruje, že vojna v 
technologický vek sa zredukoval na boj medzi strojmi, 

a ako také príležitosti na hrdinskú transcendenciu, ktorú ponúka vojna 

v skorších časoch už nie sú k dispozícii. Preto boj o an 

jednotlivec, ktorý sa snaží zažiť hrdinstvo, nebude jedným z politikov, príp 
aj z boja na bojisku, ale skôr bude pozostávať z hrdinstva 

jednotlivca v konflikte so samotným fenoménom „totálnej vojny“, v ktorej 
Idea ľudstva čelí možnému zničeniu. Toto je skutočne ťažká situácia, v ktorej 
sme sa všetci ocitli od roku 1945 

keď ľudstvo nielenže využilo schopnosť uhasiť sa, ale 

začali tiež čeliť vyhliadke, že sa stratíme v neustále sa množiacej mašinérii 
našej vlastnej tvorby. Bez výraznejších politických síl 

proti premene nášho sveta na univerzálny trh, 

Konflikt našej doby je bojom o udržanie si ľudskosti v čoraz umelejšom svete. 
Toto je jediná bitka, ktorá si zachováva skutočný význam z tradičnej perspektívy. 


Väčšinu poznámok pod čiarou k textom som pridal sám. Malý 


Niektoré poznámky pod čiarou pridal sám Evola 
esejí a boli tak naznačené. 
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Pôvodne publikované 25. mája 1935 ako 
"Sulle forme delľeroismo guerriero! in 
"Diorama mensile“, 1l Regime Fascista. 


Základný princíp, ktorý je základom všetkých ospravedlnení vojny, 
z hľadiska ľudskej osobnosti je to „hrdinstvo“. Vojna, hovorí sa, 
ponúka človeku možnosť prebudiť hrdinu, ktorý v ňom spí. 
Vojna narúša rutinu pohodlného života: prostredníctvom svojich prísnych činov ponúka 
premieňajúce poznanie života, života podľa smrti. 
V momente, keď sa jednotlivcovi podarí žiť ako hrdina, aj keď je 
posledný okamih jeho pozemského života váži nekonečne viac 
hodnoty než zdíhavá existencia strávená monotónnou konzumáciou 
medzi triviality miest. Z duchovného hľadiska tieto možnosti kompenzujú negatívne a 
deštruktívne tendencie vojny, 
ktoré sú jednostranne a tendenčne vyzdvihované pacifistickým materializmom. Vojna 
prinúti človeka uvedomiť si relativitu ľudského života a preto 
aj zákon „viac než života“, a teda vojna má vždy antimaterialistickú hodnotu, duchovnú 
hodnotu. 
Takéto úvahy majú nespornú hodnotu a prerušili klebetenie o humanite, 
sentimentálne grizzly, protesty 
šampiónov „nesmrteľných princípov“ a „medzinárodných“ princípov 
hrdinovia pera. Napriek tomu treba uznať, že v poriadku 
plne definovať podmienky, za ktorých duchovný aspekt vojny 
V skutočnosti je zjavné, je potrebné skúmať vec ďalej a načrtnúť akúsi „fenomenológiu 
skúsenosti bojovníka", 
rozlišovanie rôznych foriem a ich hierarchické usporiadanie tak, aby 
zdôrazniť aspekt, ktorý musí byť považovaný za prvoradý pre heroický zážitok. 
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Aby sme dospeli k tomuto výsledku, je potrebné pripomenúť doktrínu, s 
ktorou sú už bežní čitatelia „Diorámy“ oboznámení a ktorá - majte na pamäti - nie 
je produktom nejakej konkrétnej, osobnej, filozofickej konštrukcie, ale skôr 
skutočných údajov, pozitívneho a objektívneho charakteru. Je to doktrína 
hierarchickej kvadripartície, ktorá interpretuje najnovšie dejiny ako involučný pád 
z každého zo štyroch hierarchických stupňov na ďalší. Toto kvadripartovanie — 
treba pripomenúť - je to, čo vo všetkých tradičných civilizáciách viedlo k vzniku 
štyroch rôznych kást: otroci, buržoázna stredná trieda, bojovnícka aristokracia a 
nositelia čistej duchovnej autority. Tu „kasta“ neznamená - ako väčšina predpokladá 
- niečo umelé a svojvoľné, ale skôr „miesto“, kde sa zhromažďujú jednotlivci, ktorí 
majú rovnakú povahu, rovnaký typ záujmu a povolania, rovnakú prvotnú 
kvalifikáciu. 


Špecifická „pravda“, špecifická funkcia, definuje kasty vich normálnom stave, a nie 
naopak: nejde teda o to, že by sa privilégiá a spôsoby života monopolizovali na 
základe sociálnej ústavy viac-menej umelo a neprirodzene udržiavané. Základným 
princípom všetkých formujúcich inštitúcií vtakýchto spoločnostiach, prinajmenšom 
vich autentickejších historických formách, je, že neexistuje jeden jednoduchý, 
univerzálny spôsob života človeka, ale niekoľko odlišných duchovných spôsobov, 
vhodných pre bojovníka, resp. buržoázny a otrok, a že keď sociálne funkcie a 
rozdelenia skutočne zodpovedajú tejto artikulácii, existuje - podľa klasického 
výrazu - poriadok secundum eguum et bonum. 1 Tento poriadok je „hierarchický“ 
v tom, že implikuje prirodzenú závislosť podradných spôsobov života od vyšších - 
a spolu so závislosťou aj spoluprácu: úlohou 

predstaveného je dosiahnuť výraz a osobnosť na čisto duchovnom základe. 
Iba také prípady, v ktorých existuje tento priamy a normálny vzťah podriadenosti 
a spolupráce, sú zdravé, ako to jasne ukazuje analógia ľudského organizmu, ktorá 
je nezdravá, ak náhodou fyzický prvok (otroci) alebo prvok vegetatívneho života 
(buržoázia) alebo prvok nekontrolovanej zvieracej vôle (bojovníci) zaujíma v živote 
človeka primárne a vedúce miesto a je zdravý iba vtedy, keď duch predstavuje 
ústredný a konečný referenčný bod pre človeka. zostávajúce fakulty - ktorým však 
nie je odopretá čiastočná autonómia, s vlastným životom a podriadenými právami 
v rámci jednoty celku. 


1 latinsky: „podľa pravdy a spravodlivosti“. Toto je už dlho bežnou právnou zásadou. 
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Keďže nehovoríme len o nejakej starej hierarchii, ale o „skutočnej“ hierarchii, 
čo znamená, že to, čo je nad a vládne, je skutočne nadradené, treba sa odvolávať na 
systémy civilizácie, v ktorých stred je duchovná elita a spôsoby života otrokov, 
buržoázie a bojovníkov odvodzujú svoj konečný význam a najvyššie opodstatnenie 
z odkazu na princíp, ktorý je špecifickým dedičstvom tejto duchovnej elity, a 
prejavujú tento princíp vich materiálnej činnosti. Ak sa však centrum posunie, dôjde 
k abnormálnemu stavu, takže základným referenčným bodom, namiesto toho, aby 
bol duchovným princípom, je servilná kasta, buržoázia alebo bojovníci. Každá z 
týchto kást prejavuje svoju hierarchiu a určitý kód spolupráce, ale každá je 
neprirodzenejšia, skreslenejšia a podvratnejšia ako tá predchádzajúca, kým proces 
nedosiahne svoj limit - teda systém, v ktorom vízia života charakteristická pre 
otrokov prichádza k tomu, aby všetko zorientovala a naplnila sa všetkými 
prežívajúcimi prvkami sociálnej celistvosti. 


Politicky je tento involučný proces v západnej histórii celkom viditeľný a možno 
ho vysledovať až do posledných čias. Štáty aristokratického a sakrálneho typu 
vystriedali monarchické vojnové štáty, do značnej miery už sekularizované, ktoré 
boli nahradené štátmi ovládanými kapitalistickými oligarchiami (buržoázna alebo 
kupecká kasta) a napokon sme boli svedkami tendencií k tomu. -cialistické, 
kolektivistické a proletárske štáty, ktoré vyvrcholili ruským boľševizmom (kasta 
otrokov). 


Tento proces je paralelný s prechodmi od jedného typu civilizácie k druhému, 
od jedného základného zmyslu života k druhému. V každej fáze, každý pojem, každý 
princíp, každá inštitúcia nadobúda iný význam, odrážajúci svetonázor prevládajúcej 
kasty. 

To platí aj pre „vojnu“, a tak môžeme pristúpiť k úlohe, ktorú sme si pôvodne 
stanovili, špecifikovať rôzne významy, ktoré môže bitka a hrdinská smrť získať. Vojna 
má inú tvár v súlade s tým, že je umiestnená v znamení tej či onej z kást. 


Zatiaľ čo v cykle prvej kasty bola vojna ospravedlnená duchovnými motívmi a jasne 
ukázala svoju hodnotu ako cesty k nadprirodzenému dosiahnutiu a dosiahnutiu 
nesmrteľnosti hrdinom (čo je motív „svätej vojny“). “), v kolobehu bojovníckej 
aristokracie bojovali o česť a moc nejakého konkrétneho kniežaťa, ktorému 
prejavovali lojalitu, ktorá bola ochotne spojená s pôžitkom z vojny pre vojnu. S 
prechodom moci do rúk buržoázie nastala hlboká premena: v tomto bode koncept 
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národa sa zhmotňuje a demokratizuje a vytvára sa antiaristokratická a naturalistická 
koncepcia vlasti, takže 

bojovník je nahradený vojakom-občanom, ktorý bojuje len za obranu alebo dobytie 
zeme: vojny však vo všeobecnosti zostávajú prefíkané 

poháňané supremacistickými motívmi alebo tendenciami, ktoré majú pôvod v 
hospodársky a priemyselný poriadok. Nakoniec sa už podarilo zrealizovať poslednú 
fázu, v ktorej vodcovská loď prechádza do rúk otrokov 

- vboľševizme - ďalší význam vojny, ktorý nachádza výraz v 

nasledujúce, charakteristické slová Lenina: „Vojna medzi národmi 

je detská hra, zaujatá prežitím strednej triedy, ktorá 

nás sa to netýka. Skutočná vojna, naša vojna, je pre nás svetovou revolúciou 
zničenie buržoázie a víťazstvo proletariátu.“ 

Vzhľadom na to všetko je zrejmé, že pojem „hrdina“ je spoločným menovateľom, 
ktorý zahí ňa veľmi odlišné typy a významy. Ochota zomrieť, obetovať vlastný život, 
môže byť jediným predpokladom, od 
z technického a kolektivistického hľadiska, ale aj z hľadiska 
pohľad na to, čo sa dnes, dosť brutálne, začalo označovať ako „krmivo z plechoviek“. Je 
však tiež zrejmé, že nie z tohto hľadiska 
názor, že vojna si môže nárokovať akúkoľvek skutočnú duchovnú hodnotu, pokiaľ 
ide o jednotlivca, keď sa jednotlivec nebude javiť ako „krmivo“, ale ako osobnosť - ako 
je rímske stanovisko. Toto posledné hľadisko je možné len za predpokladu, že existuje 
dvojitý vzťah prostriedkov k cieľom - teda k 
povedzme, keď sa jednotlivec na jednej strane javí ako prostriedok vo vzťahu k vojne a 
jej materiálnym cieľom, ale súčasne, keď vojna, 
je zase prostriedkom pre jednotlivca, ako príležitosť alebo cesta pre 
koniec jeho duchovného úspechu, podporovaný hrdinskou skúsenosťou. 

Potom dochádza k syntéze, energii a tým aj k maximálnej účinnosti. 

Ak budeme pokračovať vtomto myšlienkovom slede, bude to celkom jasné 
z toho, čo bolo povedané vyššie, nie všetky vojny majú rovnaké možnosti. Je to kvôli 
analógiám, ktoré nie sú len abstrakciami, 
ale ktoré pôsobia pozitívne pozdíž ciest neviditeľných pre väčšinu ľudí, medzi 
kolektívny charakter prevládajúci v rôznych civilizačných cykloch a prvok, ktorý tomuto 
charakteru v celku zodpovedá. 
ľudskej bytosti. Ak v časoch obchodníkov a otrokov sily 
prevládajú, ktoré zodpovedajú energiám, ktoré definujú predosobnú, fyzickú, 
inštinktívnu, „telurickú", organicko-vitálnu časť človeka, teda v dobách 
u bojovníkov a duchovných vodcov nachádzajú výraz sily, ktoré zodpovedajú tomu, čo 
je včloveku charakter a vôľová osobnosť, a čo je v ňom zduchovnená osobnosť, 
osobnosť skutočná. 
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podľa svojho nadprirodzeného určenia. Vzhľadom na všetky transcendentné 
faktory, ktoré v nich vyvoláva, je zrejmé, že vo vojne väčšina 
nemôže, ale kolektívne podstúpiť prebudenie, zodpovedajúce viac resp 
menej k prevládajúcemu vplyvu v rámci poradia príčin, ktoré 
boli rozhodujúce pre vypuknutie tejto vojny. Individuálne, 
hrdinská skúsenosť potom vedie k rôznym východiskovým bodom: presnejšie 
k trom takýmto primárnym bodom. 

Tieto body v zásade zodpovedajú trom možným typom vzťahov, v ktorých 
sa môže kasta bojovníkov a jej princíp ocitnúť. 
vzhľadom na ostatné už uvažované prejavy. V normálnom stave sú podriadení 
duchovnému princípu a potom tam 
vypukne hrdinstvo, ktoré vedie k nadživotu, k nadosobnosti. 
Princíp bojovníka si však môže vytvoriť svoju vlastnú formu, odmietajúc 
uznať, že čokoľvek je nadradené, a potom hrdinská skúsenosť 
nadobúda kvalitu, ktorá je „tragická“: drzý, oceľový, ale bez svetla. Osobnosť 
zostáva a posilňuje sa, ale zároveň 
to isté platí o limite, ktorý predstavuje jeho naturalistická a jednoducho ľudská 
povaha. Napriek tomu tento typ „hrdinu“ vykazuje určitú veľkosť a, 
prirodzene, pre typy hierarchicky nižšie ako bojovník, tj 
buržoázne a otrokárske typy, táto vojna a toto hrdinstvo už znamenajú 
prekonanie, povýšenie, splnenie. V treťom prípade ide o degradovaný princíp 
bojovníka, ktorý prešiel do služieb hierarchicky menejcenných prvkov (kást 
pod ním). V takýchto prípadoch hrdinstvo 
skúsenosť je takmer fatálne spojená s evokáciou a erupciou 
inštinktívne, sub-osobné, kolektívne, iracionálne sily, takže v podstate 
dochádza k poškodeniu a regresii osobnosti jednotlivca, ktorý môže žiť život 
iba pasívne, poháňaný buď nevyhnutnosťou. alebo sugestívnou silou mýtov a 
vášnivých impulzov. 
Napríklad notoricky známe príbehy o Remargue2 odrážajú len možnosti tohto 
posledného druhu: rozprávajú príbehy ľudských typov, ktoré 
hnaný do vojny falošnými idealizmami, konečne si uvedomiť, že realita je niečo 
veľmi odlišné - nestanú sa základňou ani dezertérmi, ale všetko, čo ich poháňa 
vpred počas tých najstrašnejších testov, je elementárne 
sily, impulzy, inštinkty a reakcie, v ktorých už človeku veľa nezostáva a ktoré 
nepoznajú žiadny okamih svetla. 


2 Erich Maria Remargue (1398-1970) bol nemecký spisovateľ, ktorý slúžil v prvej svetovej vojne. Jeho 
najznámejším dielom je román z roku 1927 All Ouiet on tne Western Front, ktorý zobrazuje vojnu 
v hrozných a pacifistických výrazoch. 
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V príprave na vojnu, ktorá musí byť nielen materiálna, ale aj duchovná, je 
potrebné toto všetko rozpoznať jasným a neochvejným pohľadom, aby sme 
dokázali nasmerovať duše a energie k vyššiemu riešeniu, jedinému. čo zodpovedá 
ideálom, z ktorých fašizmus čerpá inšpiráciu. 


Fašizmus sa nám javí ako rekonštrukčná revolúcia v tom, že utvrdzuje 
aristokratickú a duchovnú koncepciu národa proti socialistickému a 
internacionalistickému kolektivizmu a demokratickému a demagogickému 
poňatiu národa. Navyše, jeho pohédanie ekonomickým mýtom a jeho povýšenie 
národa v praxi na stupeň „národ bojovníkov“ pozitívne označuje prvý stupeň tejto 
rekonštrukcie, ktorou je opätovné podriadenie hodnôt starovekých kást 
„obchodníci“ a „otroci“ na hodnoty bezprostredne vyššej kasty. Dalším krokom by 
bolo zduchovnenie samotného princípu bojovníka. Východiskový bod by potom 
bol prítomný na rozvinutie hrdinského zážitku v zmysle najvyššej z troch vyššie 
uvedených možností. Aby sme pochopili, že taká vyššia duchovná možnosť, ktorá 
bola riadne zažitá v najväčších civilizáciách, ktoré nás predišli, a ktorá, ak mám 
povedať pravdu, je to, čo nám ukazuje ich stály a univerzálny aspekt, je viac než 
len usilovná erudícia. Tým sa budeme zaoberať v nasledujúcich prácach, v ktorých 
sa zameriame predovšetkým na tradície typické pre starovekú a stredovekú 
romantiku. 
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Pôvodne publikované 8. júna 1935 ako 
„Sacritá della guerra“ v „Dioráme“. 
mensile“, 1I Regime Fascista. 


V našom predchádzajúcom článku sme videli, že fenomén 
vojnového hrdinstva má rôzne podoby a môže mať zásadne odlišné 
významy z hľadiska koncepcie zamýšľanej 
stanoviť hodnoty pravej spirituality. 

Pokračovaním v našej argumentácii z tohto bodu začneme uvedením 
niektorých koncepcií súvisiacich s našimi starovekými tradíciami, rímskymi 
tradíciami. Človek má vo všeobecnosti iba svetskú predstavu o hodnotách staroveku 
Rím. Podľa tejto predstavy bol Riman iba vojakom, v 
najobmedzenejším zmyslom toho slova a práve vďaka svojim len 
vojenským vlastnostiam spolu so šťastnou kombináciou okolností 
dobyl svet. Toto je falošný názor. 

V prvom rade až do konca o tom uvažovali Rimania 
článok viery, ktorý božské sily vytvorili aj chránili 
veľkosť Ríma - imperiumí a Aeternitas.2 Tí, ktorí 
chcú sa obmedziť na „pozitívny“ pohľad, sú povinní nahradiť toto 
vnímanie, hlboko pociťované Rimanmi, tajomstvom, a 
tajomstvo, to znamená, že hfstka mužov, bez nejakého skutočne presvedčivého 
dôvodov, dokonca bez predstáv o „krajine“ alebo „vlasti“ a bez akýchkoľvek z nich 
Mýty alebo vášne, ku ktorým sa moderni tak ochotne uchyľujú, aby 
ospravedlnili vojnu a podporili hrdinstvo, sa neustále posúvali ďalej a ďalej. 
z jednej krajiny do druhej, po podivnom a neodolateľnom impulze, 
všetko založiť na „askéze moci“. Podľa jednomyseľného 


1 Verilo sa, že Impérium, čo bola moc zverená vodcom Ríma, pochádza z božského súhlasu. 


2 Aeternitas Imperii, čo znamená „večnosť rímskej vlády“, bola bohyňa, ktorá sa 
starala o zachovanie ríše. 
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svedectvo všetkých klasických autorov, raní Rimania boli vysoko religiózni - nostri 
maiores religiossimi mortales, spomína Sallust3 - a Cic-ero4 a Gellius5 opakujú 
jeho názor - ale táto ich religiozita nebola 
obmedzené na abstraktnú a izolovanú sféru, ale prenikli do ich skúseností vo svojej 
celistvosti, vrátane sveta konania, a preto 
aj svet zážitku bojovníka. 
Špeciálne posvätné kolégium v Ríme, Feciales, predsedalo celkom 
určitý systém obradov, ktorý poskytoval mystický náprotivok 
každej vojny, od jej vyhlásenia až po jej ukončenie. Všeobecnejšie povedané, je 
istý, Že jedna zo zásad vojenského umenia Rimanov od nich vyžadovala, aby sa 
nenechali nútiť zapojiť sa do boja 
predtým, ako určité mystické znamenia definovali, takpovediac, jeho „moment“. 
Kvôli mentálnym deformáciám a predsudkom vyplývajúcim z moderny 
vzdelanie, väčšina dnešných ľudí by prirodzene mala tendenciu vidieť v 
toto je vonkajšia, poverčivá nadstavba. Najbenevolentnejší 
môže v tom vidieť výstredný fatalizmus, ale nie je to ani jedno z toho. Podstatou 
auguračného umenia praktizovaného rímskym patriciátom, podobne ako podobné 
disciplíny, s viac-menej rovnakými znakmi, ktoré možno ľahko nájsť 
v cykle veľkých indoeurópskych civilizácií nebolo objavovanie „osudov“ nasledovať 
s poverčivou pasivitou, ale skôr 
bola znalosť styčných bodov s neviditeľnými vplyvmi 
pomocou ktorých by sa ľudské sily mohli rozvíjať, znásobovať a viesť 
pôsobiť na vyššej rovine, okrem tej každodennej, teda - keď 
harmónia bola dokonalá - priniesla odstránenie každej prekážky 
a každý odpor vrámci komplexu udalostí, ktorý bol materiálny a 
duchovný zároveň. Vo svetle tohto poznania to tak nemôže byť 
pochyboval o tom, že rímske hodnoty, rímska „askéza moci“, nevyhnutne 
mali duchovný a posvätný aspekt a že sa na nich hľadelo 
nielen ako prostriedok k vojenskej a časnej veľkosti, ale aj ako a 
prostriedky kontaktu a spojenia s nadpozemskými silami. 


3 „Naši predkovia boli najoddanejšou rasou ľudí“, zo Sallustovej knihy The Conspiracy of Cat-iline, 
kapitola 12. V tejto pasáži Sallust chváli oddaný charakter prvých Rimanov v opozícii k Rimanom svojej 
doby, ktorých nazval , najzákladnejší z ľudského druhu“. Sallust (86-34 pred Kr.) bol známy rímsky 
historik. 

4 Marcus Tullius Cicero (106 - 43 pred Kristom) bol filozof a slávny rečník v Rímskej republike. 


5 Aulus Gellius (asi 125 - asi 180 nl) bol rímsky autor, ktorého jediným zachovaným dielom sú jeho 


Podkrovné noci, čo je bežná kniha poznámok prevzatých z rôznych iných zdrojov, o ktorých čítal 
alebo o ktorých počul. 


169 


Machine Translated by Google 


METAFYZIKA VOJNY 


Ak by to bolo vhodné urobiť tu, mohli by sme vyrobiť rôzne materiály 
na podporu tejto práce. Obmedzíme sa však na 
spomínajúc, že obrad triumfu v Ríme mal charakter 
ktorý bol v sekulárnom zmysle oveľa viac náboženský ako militaristický a 
že mnohé prvky zrejme ukazujú, že Rimania pripisovali víťazstvo 
jeho vodcov ani menej pre ich jednoducho ľudské vlastnosti, ako pre 
transcendentnú silu, ktorá sa prostredníctvom nich prejavuje skutočným a účinným spôsobom, 
ich hrdinstvo a niekedy aj ich obeť (ako vobrade známom ako 
devotio, v ktorom sa vodcovia obetovali).6 Víťaz, v 
spomínaný ceremoniál triumfu, dať na insígnie najvyššieho 
Boh Kapitolu/ akoby bol božským obrazom a išiel v sprievode 
vložiť triumfálne vavríny svojho víťazstva do rúk tohto Boha, ako 
ak povedať, že ten druhý bol skutočným víťazom. 

Nakoniec, jeden z počiatkov cisárskej apoteózy, tj. 
o pocite, že v cisárovi bol ukrytý nesmrteľný numen8 , 
je nepochybne skúsenosť bojovníka: imperátor bol pôvodne vojenský 
vodca,9 uznávaný na bojisku vmomente 
víťazstvo: v tejto chvíli sa zdal premenený silou zhora, 
strašné a úžasné, čo presne vnútilo pocit nu-menov. Môžeme dodať, že 
tento pohľad nie je typický pre Rím, ale nachádza sa 
v celom klasickom stredomorskom staroveku a bolo 
neobmedzuje sa len na víťazov vo vojne, ale niekedy sa vzťahuje aj na 
víťazov olympijských hier a krvavých bojov v cirkuse. V 
Hellades,10 sa mýtus o hrdinoch spája s mystickými doktrínami, ako napr 


6V devotio sa rímsky generál ponúkol obetovať svoj vlastný život v bitke, aby si zabezpečil víťazstvo. 


7 Kapitolium bol chrám na jednom zo siedmich rímskych pahorkov, ktorý bol zasvätený trojici božstiev. 
Pôvodnú triádu tvorili Jupiter, Mars a Ouinrus. Neskôr ju tvorili Jupiter, Juno a Minerva. 


8 „ Numen, na rozdiel od pojmu deus (ako sa neskôr začalo chápať), nie je bytosťou alebo osobou, ale 
čistou silou, ktorá je schopná produkovať účinky, konať a prejavovať sa. Pocit skutočnej prítomnosti 
takýchto síl, alebo numiny, ako niečoho súčasne transcendentného a predsa imanentného, úžasného 
a zároveň strašného, tvoril podstatu pôvodnej skúsenosti „posvätného“. Od Juliusa Evolu, Re-volt 
Against the Modern World (Rochester: Inner Traditions, 1995), s. 42. 


9 Tak tomu bolo v Rímskej republike. Počas Rímskej ríše bol titul imperátora udelený iba cisárovi a 


príležitostne členom jeho rodiny. 
10 Plurál Hellas, čo je staroveký názov Grécka. 


170 


Machine Translated by Google 


SAKRALITA VOJNY 


Orfizmus,11 ktoré výrazne spájajú charakter víťazného bojovníka a zasvätenca, 
víťaza nad smrťou, v rovnakej symbolike. 

SÚ to presné náznaky hrdinstva a systému hodnôt 
ktoré sa vyvinú do rôznych viac či menej sebauvedomelých duchovných 
cesty, cesty posvätené nielen slávnym hmotným dobytím ktoré 
sprostredkúvajú, ale aj tým, že predstavujú akýsi rituál 
evokácia zahfňajúca dobytie nehmotného. 

Uvažujme o niektorých ďalších dôkazoch tejto tradície, ktorá svojou 
samotná povaha je metafyzická: prvky ako „rasa“ teda nemôžu 
majú v ňom viac ako druhotné, náhodné miesto. Hovoríme to preto, lebo v 
našom ďalšom článku máme v úmysle zaoberať sa praktizovanou „svätou vojnou“. 
bojovníkmi „Svätej rímskej ríše“.12 Táto civilizácia ako taká 
dobre známy, predstavuje bod tvorivého zbližovania medzi rôznymi zložkami: 
rímskym, kresťanským a severským. 

Už sme diskutovali o relevantných vlastnostiach prvého z nich 
tieto zložky (tj rímske). Kresťanská zložka sa objaví s črtami rytierskeho, 
nadnárodného hrdinstva ako krížová výprava. Zostáva uviesť severský 
komponent. Aby nedošlo k alarmu 
naši čitatelia zbytočne sme hneď na začiatku uviedli, že čo my 
odkazovať má v podstate nadrasový charakter, a preto nie je 
vypočítané tak, aby povzbudili postoj všetkých samozvaných „špeciálnych“ ľudí 
k ostatným. Aby sme sa obmedzili na jeden náznak toho, aké veci sme 
tu znamená vylúčiť, povieme, že, akokoľvek sa to môže zdať prekvapivé, v 
viac-menej zbesilé severské obrodenie oslavované dnes ad usum del-phini13 
Národným socialistickým Nemeckom, nachádzame najmä deformáciu a 
vulgarizácia severských tradícií tak, ako pôvodne existovali a aké sú 
sa dalo ešte nájsť u tých princov, ktorí to považovali za veľkú česť 
aby mohli o sebe povedať, že boli Rimania, hoci z 
Germánska rasa. Namiesto toho dnes pre mnohých rasistických spisovateľov prišlo „nordické“. 


11 Orfizmus bolo náboženstvo v starovekom Grécku, ktoré sa v mnohých ohľadoch líšilo od ľudového 
náboženstva, o ktorom sa hovorí, že ho založil básnik Orfeus, ktorý zostúpil do Hádu a potom sa 
vrátil. 

12 Svätá ríša rímska, ako ju volali, bola založená v roku 962 n.l. a v rôznych podobách prežila až do 
roku 1806. Jej územné zloženie sa neustále menilo, ale na jej vrchole sa skladala zo strednej Európy 
vrátane modernej Nemecko, ako aj časti dnešného Talianska a Francúzska. Napriek svojmu názvu bol 
Rím zriedkakedy súčasťou Ríše a medzi ním a pôvodným Rímskym impériom neexistovalo žiadne 
priame spojenie. 


13 „Na použitie dauphina“ po praktike cenzúry gréckych a rímskych klasikov, ktorú podporoval Ľudovít 
XIV. na výchovu svojho syna, ktorý požadoval odstránenie údajne urážlivých pasáží z nich. 
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znamená protirímsky a „rímsky“ sa stal viac-menej „židovským“. 


Napriek tomu si myslíme, že je vhodné reprodukovať tento významný vzorec 
nabádania bojovníka, ako sa nachádza v staroveku. 
Keltská tradícia: „Bojujte za svoju zem a ak je to potrebné, prijmite smrť 
smrť je víťazstvom a oslobodením duše.“ 
Výraz mors triumphalis14 v našej vlastnej klasickej tradícii 
zodpovedá tomuto konceptu. Čo sa týka skutočne severskej tradície, všetkým je 
dobre známa časť, ktorá sa týka Valhally, sídla nebeských 
nesmrteľnosť, vyhradená pre „voľný“ božský kmeň a hrdinov, na ktorých padli 
bojisko („Valhalla“ znamená doslova „z paláca cho-senov“). Pán tohto symbolického 
sídla, Odin alebo Wotan, sa objavuje v 
Ynglingasaga ako ten, kto svojím symbolickým sebaobetovaním na 
"strom sveta", ukázal hrdinom, ako sa dostať k božskému pobytu, kde 
žijú večne ako na jasnom vrchu, ktorý zostáva v ustavičnom slnečnom svetle nad 
každým mrakom. Podľa tejto tradície žiadna obeta ani forma 
uctievanie bolo viac oceňované najvyšším Bohom a bolo bohaté na nadpozemské 
ovocie, ako to, ktoré vykonáva bojovník, ktorý 
bojuje a padá na bojisku. Ale to nie je všetko. Duchovia 
padlí hrdinovia by pridali svoje sily k falange tých, ktorí asistujú 
„nebeskí hrdinovia“ v boji v ragnarôkk, teda osud 
o „zatemnení božského“, ktoré podľa týchto učení a 
aj podľa Helénov (Hesiodos)15 ohrozoval svet 
od nepamäti. 
Tento motív sa opäť objaví vinej podobe vstredoveku 
legendy, ktoré sa týkajú „poslednej bitky“, ktorú nesmrteľný cisár 
bude bojovať. Na ilustráciu univerzálnosti týchto prvkov to urobíme 
poukázať na podobnosť medzi týmito starodávnymi severskými koncepciami 
(ktoré, povedzme mimochodom, Wagner16 zmenil na nepoznanie 
prostriedky jeho zahmleného, bombastického, charakteristicky germánskeho romantizmu) 
a staroveké iránske a neskôr perzské koncepcie. Mnohí môžu byť 
s údivom počujem, že známe Valkýry, ktoré si vybrali 


14 Latinsky: „triumfálna smrť. 

15 Hesiodos (približne 7. storočie pred Kristom) bol raný grécky básnik. Jeho najznámejšie dielo Diela 
a dni načrtáva cykliku Päť vekov človeka, počnúc utopickým Zlatým vekom a končiac v apokalyptickom 
veku železnom. 

16 Richard Wagner (1813-1883), nemecký skladateľ, ktorého diela mali veľký vplyv vo všetkých sférach 
európskej kultúry tej doby. Evola má nepochybne na mysli Wag-nerovu tetralógiu hudobných drám 
Prsteň Nibelungov, ktorej libreto vychádza zo starých nórskych mýtov. 
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duše bojovníkov určených pre Valhallu sú len transcendentálnym 
zosobnením častí samotných bojovníkov, častí, ktoré nachádzajú svoj 
presný ekvivalent vo Fravashi, o ktorých hovoria iránsko-perzské 
tradície - Fravashi, tiež predstavované ako ženy svetla. a búrlivé panny 
boja, ktoré viac-menej zosobňujú nadprirodzené sily, pomocou 
ktorých sa môžu ľudské povahy bojovníkov „verných Bohu svetla“ 
premeniť a priniesť strašné, ohromujúce a krvavé víťazstvá. Iránska 
tradícia zahfňa aj symbolické poňatie božskej postavy - Mithry, 
popisovanej ako „bojovník, ktorý nikdy nespí“ - ktorý na čele svojho 
verného Fravashiho bojuje proti vyslancom temného boha až do 
príchodu Saoshyantov, Pán budúceho kráľovstva „víťazného“ mieru. 


Tieto prvky starovekej indoeurópskej tradície, v ktorej sa opakujú 
motívy posvätnosti vojny a hrdinu, ktorý v skutočnosti nezomrie, ale 
stane sa súčasťou mystickej armády v kozmickej bitke, mali citeľný 
vplyv na určité prvky kresťanstva. - prinajmenšom to kresťanstvo, 
ktoré by si reálne mohlo osvojiť heslo: vita est militia 17 a uznať nielen 
ostatné, ale spásu skrze pokoru, char- super terram, ity, nádej a 
aj to - zahrnutím hrdinského prvku, v našom prípade - „Kráľovstvo 
nebeské môže byť dobyté búrkou“. Práve z tohto zbližovania motívov 
sa zrodila duchovná koncepcia „Veľkej vojny“ typická pre stredovek, 
ktorej sa budeme venovať v ďalšom článku v Dioráme, kde sa budeme 
bližšie zaoberať interiérom, jednotlivcom, no napriek tomu aktuálnym 
aspektom týchto učení. 


17 Latinsky: „život je boj na Zemi“. 
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križiackych výprav 


Pôvodne publikované 9. júla 1935 ako 
„significato della Crociata“ v „Dioráme“. 
mensile", II Regime Fascista. 


Pokračujme v skúmaní tých tradícií týkajúcich sa heroizmu, v ktorých sa vojna 
považuje za cestu duchovnej realizácie v 
V najprísnejšom zmysle slova, a tým nadobúda transcendentné opodstatnenie a 
účel. V tomto ohľade sme už diskutovali o koncepciách starovekého rímskeho 
sveta. Potom sme opísali severské tradície týkajúce sa nesmrteľného charakteru 
skutočne hrdinskej smrti 
bojisko. Bolo potrebné preskúmať tieto tradície skôr, ako sa začneme zaoberať 
stredovekým svetom, keďže, ako sa všeobecne uznáva, stredovek ako kultúra 
vzišiel zo syntézy troch prvkov: po prvé, 
Roman, po druhé, severské: a po tretie, Christian. 

Teraz sme teda v pozícii preskúmať myšlienku „posvätnosti vojny“, ako ju 
poznal a pestoval západný stredovek. Ako 
by malo byť zrejmé, tu sa odvolávame na križiacke výpravy, ako sú chápané vich 
najhlbší zmysel, nie zmysel, ktorý tvrdia historickí materialisti, podľa ktorého sú iba 
dôsledkami ekonomických a etnických determinizmov, ani zmysel, ktorý si nárokujú 
„vyspelé“ mysle, podľa ktorých 
sú to len javy povery a náboženského povýšenia - ani 
nakoniec, budeme ich považovať za jednoducho kresťanské javy. Pokiaľide o tento 
posledný bod, je potrebné nestratiť zo zreteľa správny vzťah medzi prostriedkami 
a cieľmi. Často sa hovorí, že v križiackych výpravách kresťanská viera využila 
hrdinského ducha západného rytierstva. Opak je však pravdou: teda kresťanská 
viera, 
a relatívne a podmienené imperatívy náboženského boja 
proti „neveriacim“ a „oslobodeniu“ „chrámu“ a „svätej zeme“, 
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boli iba prostriedkami, ktoré umožnili hrdinskému duchu prejaviť sa, potvrdiť sa 

a uskutočniť istý druh askézy, odlišnej od tej kontemplatívnej, no nie menej bohatej 
na duchovné ovocie. Väčšina rytierov, ktorí dali svoju energiu a svoju krv pre 

„svätú vojnu“, mala len tie najneprehľadnejšie predstavy a načrtnuté teologické 
znalosti týkajúce sa doktríny, za ktorú bojovali. 


Kultúrny kontext križiackych výprav však obsahoval množstvo prvkov, ktoré 
im mohli poskytnúť vyšší, duchovne symbolický význam. Z podvedomia v duši 
západného rytierstva sa znovu vynorili transcendentné mýty: dobytie „Svätej 
zeme“ nachádzajúcej sa „za morom“ bolo oveľa tesnejšie, než si mnohí ľudia 
predstavovali, so starodávnou ságou, podľa ktorej „v ďalekých Na východe, kde 
vychádza Slnko, leží posvätné mesto, kde smrť neexistuje a šťastní hrdinovia, ktorí 
sa knemu môžu dostať, si užívajú nebeský pokoj a večný život. 


Navyše, boj proti islamu mal svojou povahou a od svojho počiatku význam 
asketickej skúšky. „Nebol to len boj za kráľovstvá zeme,“ napísal slávny historik 
križiackych výprav Kugler,1 „ale boj za Kráľovstvo nebeské: križiacke výpravy neboli 
vecou ľudí, ale skôr Boha - preto by sa o nich nemalo uvažovať rovnako ako o 
iných ľudských udalostiach.“ 


Posvätná vojna by sa podľa starého kronikára mala prirovnať k „takému 
kúpeľu v ohni očistca, ale pred smrťou“. Tých, ktorí zomreli v križiackych výpravách, 
pápeži a kňazi symbolicky prirovnali k „zlatu trikrát skúšanému a sedemkrát 
prečistenému ohňom“, očistnej skúške tak mocnej, že otvorila cestu k najvyššiemu 
Pánovi. 

„Nikdy nezabudni na túto veštbu,“ napísal svätý Bernard,2 „či žijeme, alebo 
či umierame, patríme Pánovi. Je to pre teba sláva, že nikdy neodídeš z boja [pokiaľ] 
nebudeš pokrytý vavrínmi. Ale ešte väčšia sláva je získať na bojisku nesmrteľnú 
korunu [...] Ó, šťastný stav, v ktorom možno k smrti pristupovať bez strachu, čakať 
na ňu s netrpezlivosťou a prijímať ju s pokojným srdcom!“ Bolo sľúbené, že križiak 
dosiahne absolútnu slávu - slávu asolue, v provensálskom 


1 Bernhard Kugler, Geschichte der Kreuzzúge (Berlín: G. Grote, 1880). Neexistuje žiadny anglický preklad. 


2 Svätý Bernard z Clairvaux (1090 - 1153), francúzsky opát, ktorý bol mimoriadne vplyvný pri budovaní 
druhej križiackej výpravy. Pomáhal tiež formulovať Regulu templárskych rytierov. 
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jazyk - a že nájde „odpočinok v raji“ - dobyvateľ lit en para-adis - to znamená, 
že dosiahne nadživot, nadprirodzenosť 

stav existencie, niečo mimo náboženskej reprezentácie. Vtomto 

rešpekt, Jeruzalem, vytúžený cieľ dobytia, sa objavil v dvojitom aspekte, ako 
pozemské mesto a ako symbolické, nebeské a nehmotné 

mesto - a krížová výprava získala vnútornú hodnotu nezávislú od všetkých vonkajších 
krycie vrstvy, opory a zjavné motívy. 

Okrem toho najväčší príspevok v oblasti pracovnej sily bol dodaný do 
križiacke výpravy rytierskymi rádmi, ako sú templári a rytieri 
Jána, ktoré tvorili muži, ktorí ako mních alebo mních 
Kresťanský askét sa naučil pohfdať márnosťou tohto života, bojovníci 
unavený zo sveta, ktorý všetko videl a všetko si užíval, 
vstúpili do takýchto rádov, čím sa pripravili na absolútnu akciu, oslobodenú 
od záujmov spoločného, časného života a tiež 
politický život v užšom zmysle. Urban VII113 riešil rytierstvo ako 
nadnárodné spoločenstvo tých, ktorí boli „pripravení utiecť do vojny, 
kdekoľvek by mohla vypuknúť, a vniesť do nej strach zo svojich zbraní na 
obranu cti a spravodlivosti“. Mali by odpovedať na volanie „posvätného“. 
vojna“ o to ochotnejšie, podľa jedného z vtedajších spisovateľov, 
keďže jeho odmenou nie je pozemské léno, vždy odvolateľné a podmienené, 
ale nebeské léno!. 

Navyše, priebeh križiackych výprav so všetkými ich širšími dôsledkami 
pre všeobecnú ideológiu tej doby viedol k očisteniu a zvnútorneniu ducha 
podniku. Vzhľadom na prvotné presvedčenie, že 
vojna za „pravú vieru“ nemohla mať inak ako víťazný výsledok 
zdrojom boli prvé vojenské neúspechy križiackych armád 
prekvapenie a zdesenie, ale nakoniec poslúžili na vynesenie na svetlo 
vyšší aspekt „posvätnej vojny“. Neradostný osud križiackej výpravy prirovnali 
rímski duchovní k nešťastiam cnosti, 
urobil dobre až vinom živote. Ale tým, že zvolili tento prístup, boli 
už blízko k rozpoznaniu niečoho, čo je nadradené víťazstvu aj porážke, a 
podľa najvyššej dôležitosti rozlišovaciemu aspektu 
hrdinského konania, ktoré sa uskutočňuje nezávisle od akéhokoľvek viditeľného a 
hmotné ovocie, takmer v zmysle obety, ktorá čerpá, z 


3 Urban VIII. (1568-1644) bol pápežom od roku 1623 až do svojej smrti, počas tridsaťročnej vojny. Bol 
posledným pápežom, ktorý použil ozbrojenú silu v snahe rozšíriť oblasť pod pápežskou mocou. Bol 
tiež pápežom, ktorý odsúdil Galilea za jeho teóriu heliocentrizmu. 
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mužná obeta všetkých ľudských prvkov, nesmrteľné „absolútne“. 
sláva. 

Vidno, že sa tak priblížili k rovine, ktorá bola nadtradičná, vtom najprísnejšom, 
historickom a náboženskom zmysle slova. 
„tradíciu“. Konkrétna náboženská viera, bezprostredné ciele, 
antagonistický duch, boli jasne zjavené ako obyčajné prostriedky, ako nepodstatné 
ako presná povaha paliva, ktoré sa používa na podrážku 
účelom oživenia a kémenia plameňa. Čo zostalo v strede, 
však bola posvätnou hodnotou vojny. Tak bolo možné rozpoznať, že súčasní 
protivníci súhlasili s tým, aby bojovali rovnako 
tradičný význam. 

Týmto spôsobom a napriek všetkému dokázali križiacke výpravy obohatiť 
kultúrnu výmenu medzi západom Ghibelline4 a arabskými 
Východ (sám centrum starodávnejších tradičných prvkov), výmena, ktorej význam 
napriek tomu uznaný. Ako sa ocitli rytieri križiackych rádov 
v prítomnosti rytierov arabských rádov, ktorí boli takmer ich dvojníkmi, prejavovali 
súlad v etike, zvykoch a niekedy 
dokonca aj symboly, takže „posvätná vojna“, ktorá pohnala tieto dve civilizácie proti 
sebe v mene ich príslušných náboženstiev, viedla 
ich zároveň stretnúť, to znamená uvedomiť si, že napriek 
majúc ako východiskové body dve rôzne viery, nakoniec do vojny prisúdili rovnakú, 
nezávislú hodnotu spirituality. 

V našom ďalšom článku budeme študovať spôsob, akým staroveký arabský 
rytier vystúpil z predpokladov svojej viery do rovnakého nadtradičného bodu, ktorý 
dosiahol križiacky rytier svojou hrdinskou asketizmom. 


Zatiaľ by sme sa však chceli zaoberať iným bodom. 
TÍ, ktorí s rozhorčením považujú križiacke výpravy za jednu z najväčších 
extravagantné epizódy „temného“ stredoveku nemajú ani najmenšie podozrenie, 
že to, čo nazývajú „náboženský fanatizmus“, bolo viditeľným 
znak prítomnosti a účinnosti citlivosti a rozhodnosti, 
ktorých absencia je charakteristickejšia pre pravé barbarstvo. V skutočnosti, 
muž krížových výprav bol schopný vstať, bojovať a zomrieť za určitým účelom 


4 Ghibellini boli frakciou Svätej ríše rímskej, ktorá uprednostňovala cisársku moc trónu Hohenstaufen pred 
mocou Vatikánu, ako to podporovali ich rivali, guelfovia. Evola videl tento konflikt ako zdôraznenie rozdielu 
medzi kňazskou a kráľovskou autoritou v štáte, pretože veril, že názor Ghibelline je z tradičnej 

perspektívy jediný platný. Obšírne o tom hovorí v Re-volt Against the Modern World 
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ktorý bol vo svojej podstate nadpolitický a nadľudský a slúžiť na fronte, 

ktorú už nedefinovalo to, čo je partikularistické, ale skôr to, čo je univerzálne. 
Toto zostáva hodnotou, neotrasiteľným referenčným bodom 

ence. 

Prirodzene, toto nesmie byť nesprávne pochopené tak, že 
transcendentný motív môže byť použitý ako ospravedlnenie pre bojovníka, 
aby sa stal ľahostajným, aby zabudol na povinnosti, ktoré sú vlastné jeho 
príslušnosti k rase a vlasti. To vôbec nie je náš bod, ktorý sa týka skôr 
bytostne hlboko odlišných významov, podľa ktorých možno prežívať činy a 
obete, napriek tomu, že z vonkajšieho hľadiska môžu byť úplne rovnaké. 
Existuje radikálny rozdiel medzi tým, kto sa angažuje vo vojne jednoducho 
ako takej, a tým, kto sa súčasne zapája do „posvätnej vojny“ a nachádza v 
nej vyššiu skúsenosť, želanú a žiaducu pre ducha. 


Musíme dodať, že tento rozdiel je síce predovšetkým vnútorný, no 
keďže sily vnútra sa dokážu prejaviť aj v exteriéri, odvíjajú sa od neho 
účinky aj v rovine exteriéru, konkrétne v týchto ohľadoch: všetko v 
„neodbytnosti“ hrdinského pudu: ten, kto 

duchovne prežíva hrdinstvo, je preniknutý metafyzickým napätím, 
impulzom, ktorého predmet je „nekonečný“, a ktorý ho teda bude neustále 
unášať vpred, za hranice schopnosť toho, kto bojuje z núdze, bojuje ako 
remeslo alebo je poháňaný prirodzenými inštinktmi alebo vonkajšími 
podnetmi. 


Po druhé, ten, kto bojuje v zmysle „posvätnej vojny“, sa spontánne 
vymyká každému partikularizmu a existuje v duchovnej klíme, ktorá môže 
v každom okamihu veľmi dobre dať vznik a život nadnárodnej jednote 
konania. To je presne to, čo sa stalo v križiackych výpravách, keď sa kniežatá 
a vojvodovia z každej krajiny zhromaždili v hrdinskom a posvätnom 
podnikaní, bez ohľadu na ich konkrétne utilitárne záujmy alebo politické 
rozpory, čím sa po prvý raz uskutočnila veľká európska jednota, verná 
spoločnej civilizácii a samotný princíp Svätej ríše rímskej. 


Teraz, aj vtomto ohľade, ak dokážeme ponechať bokom „integritu“, 
ak dokážeme izolovať podstatné od kontingentu, nájdeme prvok, ktorého 
vzácna hodnota nie je obmedzená na žiadnu konkrétnu vec. historické 
obdobie. Uspieť pri odkazovaní hrdinského konania aj na „asketickú“ rovinu 
a ospravedlňovať prvé podľa druhej znamená uvoľniť cestu k možnej novej 
jednote civilizácie, odstrániť každý antagonizmus podmienený hmotou, 
pripraviť prostredie. 
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na veľké vzdialenosti a na veľké fronty, a preto postupne prispôsobovať 
vonkajšie ciele konania jeho novému duchovnému významu, keď už nie 
je krajinou a časovými ambíciami krajiny, za ktorú sa bojuje, ale 
nadradeným princípom civilizácia, predobraz toho, čo, hoci je samo 
metafyzické, sa posúva stále vpred, za každú hranicu, za každé 
nebezpečenstvo, za každú skazu. 
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a Malá vojna 


Pôvodne publikované 21. júla 1935 ako 
„La grande ela piccola guerra“ v „Diorama“. 
mensile, II Regime Fascista. 


Naši čitatelia by nemali považovať za zvláštne, že po preskúmaní skupiny 
západných tradícií súvisiacich so svätou vojnou - tj. 
k vojne ako duchovnej hodnote - teraz navrhujeme preskúmať rovnaký koncept, 
aký je vyjadrený v islamskej tradícii. V skutočnosti pre naše účely (napr 
často sme upozorňovali) je zaujímavé objasniť objektívnu hodnotu 
princípu prostredníctvom demonštrácie jeho univerzálnosti, tj 
povedaťo jeho súlade so zásadou guod ubigue, guod ab omni-bus, et guod 
semper.1 Len tak môžeme s istotou určiť 
že niektoré hodnoty sú absolútne nezávislé od názorov akéhokoľvek konkrétneho 
mysliteľa a tiež, že vo svojej podstate sú nadradené konkrétnym formám, ktoré 
prijali, aby sa prejavili 
v tej či onej historickej tradícii. Čím viac sa nám podarí demonštrovať vnútornú 
zhodu takýchto foriem a ich jedinečný princíp, tým hlbšie bude čitateľ schopný 
ponoriť sa do svojich vlastných 
tradíciu, plne ju vlastniť a chápať ju z jej vlastnej jedinečnosti 
metafyzický východiskový bod. 

Historicky, aby sme pochopili, čo sa nás tu týka, to 
treba najprv pochopiť, že islamská tradícia, a nie mať 
takýto jedinečný metafyzický bod pôvodu je v podstate závislý 
na jeho dedičstve perzskej tradície - Perzie, ako je dobre známe, 


1 Latinsky: „to, čo je prijaté všade, každým a vždy“. Toto je axióma katolíckej cirkvi. 
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vlastnil jednu z najvyšších predeurópskych civilizácií. The 

pôvodná mazdaistická koncepcia náboženstva, ako vojenská služba pod 
znak Boha Svetla"! a existencie ako nepretržitej, neúprosnej 

boj o záchranu bytostí a vecí spod kontroly anti-boha 

v centre perzskej vízie života a treba ho považovať za 

metafyzický náprotivok a duchovné pozadie bojovníka 

podnikov, ktoré vyvrcholili vytvorením ríše "kráľov 

kráľov od Peržanov. Po páde moci Perzie sa ozveny také 

tradície pretrvávali v cykle stredovekej arabskej civilizácie v r 

formy, ktoré sa stali trochu materialistickejšími a niekedy prehnanými, no nie 
do takej miery, aby sa úplne stratili ich pôvodné prvky duchovnosti. 


Uvádzame tu tradície tohto druhu predovšetkým preto, že zavádzajú 
koncept, ktorý je veľmi užitočný pri ďalšom objasňovaní poradia 
nápady uvedené v našich najnovších článkoch: konkrétne pojem „väčší“ 
alebo „svätá vojna“, na rozdiel od „menšej vojny“, ale zároveň ako 
s nimi osobitným spôsobom. Z toho vyplýva samotný rozdiel 
z výroku Proroka, ktorý po návrate z bitky vyhlásil: „Ja 
vráťte sa teraz z menšej do väčšej vojny.“2 

Menšia vojna tu zodpovedá exoterickej vojne, krvavej 
bitka, ktorá sa vedie materiálnymi zbraňami proti nepriateľovi, proti 
„barbar“, proti podradnej rase, nad ktorou má nadradené právo 
tvrdil, alebo napokon, keď je udalosť motivovaná náboženským 
ospravedlnením, proti „neveriacim“. Bez ohľadu na to, aké hrozné a tragické boli udalosti, 
Bez ohľadu na to, aké veľké je zničenie, táto vojna, metafyzicky, stále zostáva 
„menšou vojnou“. „Väčšia“ alebo „svätá vojna“ je, naopak, vnútorného a 
nehmotného poriadku - je to vojna, ktorá sa vedie proti nepriateľovi, 
„barbarovi“, „nevercovi“, ktorého každý nosí v sebe. , alebo 
ktorého každý môže vidieť vznikajúce v sebe pri každej príležitosti, že on 
sa snaží podriadiť celé svoje bytie duchovnému zákonu. Objavenie sa v 
formy túžby, zaujatosti, vášne, pudovosti, slabosti a vnútornej zbabelosti, 
nepriateľv prirodzenom človeku musí byť porazený, jeho odpor zlomený, 
spútaný a podrobený duchovnému 


2 Toto je zaznamenané v hadísoch (ústnych tradíciách) proroka Mohameda - konkrétne vTarikh 
Bagdad Khatib al-Baghdadi (13:493, 523). V texte sa ďalej hovorí, že Mohamedovi nasledovníci sa 
ho pýtali: „Čo je väčšia vojna?“, na čo odpovedal: „Vojna proti nižšej časti našej prirodzenosti“. 
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človek, toto je podmienka dosiahnutia vnútorného oslobodenia, „triumfálneho 
mieru“, ktorý umožňuje podieľať sa na tom, čo je mimo života oboch. 
a smrť. 

Niekto môže povedať, že je to jednoducho askéza. Väčšia, svätá vojna 
je askéza, ktorá bola vždy filozofickým cieľom. To môže byť 
lákavé dodať: je to cesta tých, ktorí chcú uniknúť 
svet a ktorí sa s použitím výhovorky vnútorného oslobodenia stávajú stádom 
pacifistických zbabelcov. Takto to vôbec nie je. Po rozlíšení dvoch typov vojen 
nasleduje ich syntéza. Je to a 
rysom hrdinských tradícií, že predpisujú „menšiu vojnu“, tzn 
povedať skutočnú, krvavú vojnu, ako nástroj na realizáciu 
„väčšia“ alebo „svätá vojna“, natoľko, že sa napokon obaja stanú jedným a druhým 
rovnaká vec. 

V islame sú teda „svätá vojna“ - džihád - a „cesta Boha“ vzájomne 
zameniteľné pojmy. Ten, kto bojuje, je na ,ceste Boha“. Známe a celkom 
charakteristické príslovie tejto tradície je: „Krv 
hrdinov je bližšie k Pánovi ako atrament učencov a modlitby o 
zbožný. 3 

Opäť, ako vnami už recenzovaných tradíciách, ako v 
Rímsky ascesis moci a vklasickom mors triumphalis akcia nadobúda hodnotu 
vnútorného víťazstva a priblíženia sa k životu 
už nie zmiešané s temnotou, nepredvídateľnosťou, neistotou a smrťou. In 
konkrétnejšie pojmy, ťažkosti, riziká a utrpenia, ktoré sú pre nich charakteristické 
vojnové udalosti spôsobujú vznik vnútorného „nepriateľa“, ktorý 
v podobách pudu sebazáchovy, zbabelosti, krutosti, ľútosti 
a slepá výtržnosť vznikajú ako prekážky, ktoré treba poraziť ako jednu 
bojuje s vonkajším nepriateľom. Z toho je zrejmé, že rozhodujúci je bod 
tvorený vnútornou orientáciou človeka, jeho neotrasiteľnou vytrvalosťou 
v tom, čo je duchovné v tomto dvojitom boji, takže neodolateľný a 
slepá zmena seba samého na akési divé zviera nenastáva, ale 
namiesto toho sa nájde spôsob, ako nenechať uniknúť najhlbším silám, spôsob 
dbať na to, aby človek nebol nikdy vnútorne premožený, že vždy 
zostáva najvyšším pánom seba samého a práve vďaka tejto suverenite zostáva 
človek schopný potvrdiť sa proti každému možnému obmedzeniu. V tradícii, 
ktorej budeme venovať náš nasledujúci článok, je táto situácia reprezentovaná 
najcharakteristickejším symbolom: bojovník je 


3 Nie som si istý pôvodom tohto výroku, ale je vrozpore s iným hadísom 
prevzatým z Al-Jaami al-Saghir imáma al-Suyutiho: „Atrament učenca je svätejší 
než krv mučeníka.“ 
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sprevádzaná ľahostajnou božskou bytosťou, ktorá ho bez boja vedie a vedie vjeho 
boji bok po boku na tom istom vojnovom voze. Tento symbol je zosobneným 
vyjadrením duality princípov, ktoré skutočný hrdina, z ktorého vždy vyžaruje 

niečo posvätné, v sebe neustále udržiava. 


Aby sme sa vrátili k islamskej tradícii, môžeme si v jej hlavnom texte prečítať: 
„Tak nech tí, ktorí zapredávajú životy tohto sveta pre budúci svet, bojujú na 
Alahovej ceste. Ak niekto bude bojovať na ceste Alahovej, či už bude zabitý alebo 
zvíťazí, zaplatíme mu nesmiernu odmenu“4 (4:74). 

Metafyzické predpoklady sú na to predpísané takto: „Bojujte cestou Alahovou 
proti tým, ktorí bojujú proti vám“ (2:190), "Zabíjajte ich kdekoľvek na nich narazíte 
(11, 191), „Nebuď bezcitný a volaj po pokoji“ (47:35), „Život tohto sveta je len hra a 
rozptýlenie“ (47:36): „Kto je však utiahnutý, je pripútaný iba k sebe“ (47:38). 


Táto posledná zásada je zjavne paralelou k evanjeliovému textu: „Kto sa 
snaží zachrániť si život, stratí ho, a kto stratí svoj život, zachová si ho“,5 čo 
potvrdzujú aj tieto ďalšie pasáže: „Vy, čo máte iman ! Je to s tebou, že keď ti 
povedia: „Choď von a bojuj po ceste Alahovej“, ťažko klesáš k zemi? Si šťastnejší s 
týmto svetom ako s tým nasledujúcim? (9:38): Povedzte [spoločníkom]: „Čo od nás 
očakávate okrem jednej z dvoch najlepších vecí [mučeníctvo alebo víťazstvo]? 
(9:52). 


Za zmienku stoja aj tieto úryvky: „Bojovanie je vám predpísané, aj keď je to 
pre vás nenávistné. Môže sa stať, že niečo nenávidíte, keď je to pre vás dobré, a 
môže sa stať, že niečo milujete, keď je to pre vás zlé. Alah vie a ty nevieš" (2:216), a 
tiež: „Keď je zoslaná súra7 hovoriaca: „Majte iman v Alahovi a robte džihád spolu s 
Jeho poslom“, tí z nich, ktorí majú bohatstvo, vás požiadajú, aby ste - kritizujte ich 
a povedzte: Zostaňme s tými, ktorí zostávajú pozadu. Sú radi, že sú s tými, ktorí 
zostávajú pozadu. Ich srdcia boli vyrazené, takže nerozumejú. Ale Posol a tí, ktorí 
s ním majú iman, vykonali džihád so svojím bohatstvom a so svojím bohatstvom 


4 The Noble Our"an: A New Rendering of Its Meaning in English (Norwich: Bookwork, 2005), 
interpretovaná Aishou Bewleyovou. Všetky citáty z Koránu sú prevzaté z tohto vydania. 


5. Lukáš 17:33, ako je preložené v Holy Bible: The New King James (Nashville: T. Nelson, 


1982). 
6 Arabčina: „viera“. 


7 Súra je kapitolou Koránu. 
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sami. SÚ to ľudia, ktorí budú mať dobré veci. Oni 
sú tí, ktorí sú úspešní“ (9:86-89). 

Preto tu máme akúsi amor fati,8 tajomnú cestu 
intuícia, vyvolávanie a hrdinské riešenie vlastného osudu v dôvernej istote, že keď 
je prítomný „správny úmysel“, keď je porazená všetka ľahostajnosť a zbabelosť a 
skok za hranice života 
seba a druhých, mimo šťastia a nešťastia, poháňa a 
zmysel pre duchovný osud a smäd po absolútnej existencii 
človek zrodil silu, ktorá nebude môcť minúť toho najvyššieho 
cieľ. Potom sa kríza tragickej a hrdinskej smrti stáva bezvýznamnou 
nepredvídateľnosť, ktorú možno nábožensky vyjadriť nasledovne 
slová: „Pokiaľide o tých, ktorí bojujú na ceste Alahovej, nedovolí ich 
činy idú na scestie. On ich povedie a zlepší ich stav a On 
vpustí ich do záhrady, ktorú im dal poznať" 

(47:4-6). 

Čitateľ je tak akoby kruhovou cestou privedený späť k tomu istému 
myšlienky, ktoré sme skúmali v našich predchádzajúcich spisoch na túto tému 
tradícii, či už klasickej alebo seversko-stredovekej: to znamená k 
Idea privilegovanej nesmrteľnosti vyhradenej pre hrdinov, ktorí jediní podľa Hésioda 
prechádzajú obývať symbolické ostrovy, ktoré znázorňujú 
svetlé a nehmotné bytie olympionikov.9 

Navyše, vislamskej tradícii sú časté odkazy 
k myšlienke, že niektorí bojovníci padlí v „posvätnej vojne“ sú v skutočnosti 
nie mftvy, 10 v zmysle, ktorý nie je žiadnym spôsobom symbolický a ktorý potrebuje 
nemožno odkazovať na nadprirodzené stavy odrezané od energií a osudov živých. 
Do tejto domény nie je možné vstúpiť, čo je 
skôr tajomný a vyžaduje si podporu referencií, ktoré by 
nezodpovedá súčasnému článku. Čo môžeme s určitosťou povedať je, že aj dnes, a 
najmä vTaliansku, obrady, ktorými komunita bojovníkov 
vyhlasuje, že jeho najhrdinskejšie padlí spoločníci, ktorí sú stále „prítomní“, znovu 
získali špeciálnu evokujúcu silu. Ten, kto vychádza z presvedčenia, že všetko, čo si 
procesom involúcie dnes zachováva len alegorický a prinajlepšom morálny 
charakter, kým pôvodne malo 
hodnotu reality a každý rituál obsahoval skutočnú akciu a nie len „ceremóniu“ - pre 
neho by tieto rituály bojovníkov dnes možno mohli poskytnúť 


8 Latinsky: „láska osudu“. 


9 Bohovia gréckeho panteónu. 
10 Napríklad Korán 1:154: „Nehovor, že tí, ktorí sú zabití na ceste Alahovej, sú mftvi. Naopak, sú nažive, 
ale vy sito neuvedomujete.“ 
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materiál na meditáciu a možno by sa mohol priblížiť k tajomstvu 
obsiahnutému v už citovanom učení: teda myšlienke hrdinov, ktorí 
skutočne nikdy nezomreli, a myšlienke víťazov, ktorí ako rímsky Caesar 
zostávajú „veční víťazi“ na centrum ľudského kmeňa. 
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Pôvodne publikované 13. augusta 1935 ako 


„Metafisica della guerra“ v „Dioráme“. 
mensile, 1I Regime Fascista. 


Našu sériu esejí pre „diorámu“ na tému vojny ako duchovnej hodnoty 
uzavrieme diskusiou o ďalšej tradícii v rámci 
indoeurópsky hrdinský cyklus, cyklus Bhagavad -Gíty, ktorý je a 
veľmi známy text starej hinduistickej múdrosti zostavený v podstate pre 
kasta bojovníkov. 

Tento text sme nezvolili svojvoľne a ani by sme si to nepriali 
ktokoľvek si predstaví, že ponúkame noviny ako články o režime 
o exotických témach ako objektoch zvedavosti. Teraz, keď naša diskusia o 
Islamská tradícia nám umožnila vyjadriť túto myšlienku vo všeobecnosti 
že vnútorná alebo „väčšia vojna“ je dosiahnuteľný náprotivok a duša 
vonkajšej vojny, takže diskusia o tradícii obsiahnutej v 
vyššie uvedený text nám umožní predložiť jasnú a stručnú metafyzickú víziu 
veci. 

V exteriérovejšej rovine taká diskusia o hinduistickom východe 
(čo je veľký, hrdinský východ, nie východ teozofov, humanitárny 
panteistov alebo starých pánov vo vytržení pred rôznymi Gándhími a 
Rabindranath Tagoresí) pomôže aj pri korekcii stanoviska 
a supra-tradičné chápanie, ktoré patrí medzi prvé nevyhnutnosti pre novú 
taliančinu. Príliš dlho sme povolili umelé 


1 Rabindranath Tagore (1861-1941) bol veľmi vplyvný bengálsky umelec a filozof, 
ktorý získal v roku 1913 Nobelovu cenu za literatúru, čo mu v čase, keď Evola písal, 
prinieslo veľkú medzinárodnú slávu. Hoci Tagore vo svojich dielach čerpal zo 

svojej pôvodnej hinduistickej tradície, zdôrazňoval jednotlivca pred tradíciou a do 
svojich diel integroval prvky umeleckého modernizmu. Z pohľadu Evolovej koncepcie 
tradície bol teda chabým predstaviteľom hinduistickej tradície. 
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protiklad medzi Východom a Západom: umelý, pretože, ako má Mussolini 
už poukázal, stavia sa proti východu modernému a materialistickému 
West, ktorý v skutočnosti nemá veľa spoločného so starším, pravdivejším a 
väčšia západná civilizácia. Moderný Západ je rovnako protikladom k 
starovekého Západu ako na Východe. Hneď ako sa odvolávame na predchádzajúce časy 
sme skutočne v prítomnosti etnického a kultúrneho dedičstva 
ktorý je do značnej miery spoločný obom a ktorý možno označiť iba ako 
„indoeurópsky“. Pôvodné spôsoby života, spiritualita a 
inštitúcie prvých kolonizátorov Indie a Iránu majú veľa 
styčné body nielen s helénskymi a severskými národmi, 
ale aj s tými samotnými pôvodnými Rimanmi. 

Tradície, na ktoré sme sa predtým odvolávali, ponúkajú príklady: 
predovšetkým všeobecnú duchovnú predstavu o tom, ako 
viesť vojnu, ako konať a zomrieť hrdinsky - v rozpore s názormi tých 
ktorí na základe predsudkov a fráz nemôžu počuť o hinduistickej civilizácii bez 
toho, aby mysleli na nirvánu, fakírov, únik, negáciu 
„západné“ hodnoty osobnosti a tak ďalej. 

Text, na ktorý sme narážali a o ktorý sa budeme opierať 
diskusia je prezentovaná vo forme rozhovoru medzi vojnovým bojovníkom 
Arjunom a božským Krišnom, ktorý pôsobí ako duchovný učiteľ 
bývalý. Rozhovor sa odohráva krátko pred bitkou v 
ktorých sa Arjuna, obeť humanitárnych škrupúľ, zdráha zúčastniť. V 
predchádzajúcom článku sme už naznačili, že od a 
z duchovného hľadiska sú dve osoby, Arjuna a Krišna, v skutočnosti jedna. 
Predstavujú dve rôzne časti ľudskej bytosti - Ar-juna princíp konania a Krišnu 
princíp transcendentna. 
vedomosti. Rozhovor tak možno chápať ako akýsi monológ, rozvíjajúci 
postupné vnútorné objasňovanie a riešenie oboch 
v hrdinskom a duchovnom zmysle, o probléme činnosti bojovníka, ktorý sa 
pred Arjunovi kladie, keď sa pripravuje na boj. 

Teraz, škoda, ktorá bráni bojovníkovi bojovať, keď on 
Spoznávav radoch nepriateľa niektorých svojich bývalých priateľov 
a najbližších príbuzných opisuje Krišna, to znamená na základe duchovného 
princípu, ako „nečistoty... vôbec sa nehodia na človeka, ktorý pozná 
hodnotu života. Nevedú na vyššie planéty, ale do hanby“ (2:2).2 


2 OdAC Bhaktivedanta Swami Prabhupada, Bhagavad-Gita taká aká je. Všetky citáty z Bhagavad-gíty sú 
prevzaté z tohto vydania. 
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Túto tému sme už mnohokrát videli v tradičnom učení Západu: „Buď 
budete zabití na bojisku a získate nebeské planéty, alebo budete dobyť a 
užívať si 
pozemského kráľovstva. Preto odhodlane vstaň a bojuj“ 

(2:37). 

Spolu s tým však aj motív „vnútornej vojny“, ktorú treba vybojovať 
v tom istom momente je načrtnuté: „Takto vedieť o sebe, že je 
transcendentálny voči hmotným zmyslom, mysli a inteligencii, 0 mocné ruky 
Arjuna, človek by mal ustáliť myseľ zámernou duchovnou inteligenciou 
a tak - duchovnou silou - poraziť tohto známeho nenásytného nepriateľa 
ako žiadostivosť" (3:43). 

Vnútorný nepriateľ, ktorým je vášeň, zvierací smäd po živote, je 
teda protipól vonkajšieho nepriateľa. Takto sa definuje správna orientácia: 
„Preto, ó, Arjuna, vzdávaj sa všetkých svojich diel 
ku Mne, s plným poznaním o Mne, bez túžby po zisku, s nie 
nároky na vlastníctvo a bez letargie, bojujte“ (3:30). 

Táto požiadavka na jasné, nadvedomé hrdinstvo stúpa nad rámec 
vášne sú dôležité, rovnako ako tento úryvok, ktorý vyzdvihuje postavu 
čistoty a absolútnosti, ktorú by činnosť mala mať, aby sa mohla považovať 
za „svätú vojnu“: „Bojuješ pre boj, bez ohľadu na šťastie alebo nešťastie, 
stratu alebo zisk, víťazstvo alebo porážku - atak 
keď to budeš robiť, nikdy nepripustíš hriech“ (2:38). 

Zisťujeme teda, že jedinou chybou alebo hriechom je stav neúplnej 
vôle, konania, ktoré je vnútorne ešte ďaleko od výšky 
ktorých na vlastnom živote záleží rovnako málo ako na živote iných a žiadneho človeka 
miera už nemá hodnotu. 

Práve vtomto ohľade predmetný text obsahuje úvahy o absolútne 
metafyzickom poriadku, ktoré majú ukázať, ako 
to, čo pôsobí vo bojovníkovi na takejto úrovni, nie je ani tak človek 
sila ako božská sila. Učenie, ktoré Krišna (to znamená, 

„princíp poznania“ dáva Arjunovi (to znamená princíp „konania“), aby 
zmizli jeho pochybnosti, ciele, v prvom rade, prinútiť ho pochopiť rozdiel 
medzi tým, čo je ako absolútna spiritualita začlenené. -rozrušiteľné, a to, 
čo ako ľudský a naturalistický prvok len existuje 

iluzórne: „Tí, ktorí vidia pravdu, dospeli k záveru, že pravdy 

neexistujúce [hmotné telo] neexistuje žiadna vytrvalosť a večnej [duše] 
nie je žiadna zmena. ... To, čo preniká celým telom 

mali by ste vedieť, že ste nezničiteľní. Nikto nie je schopný zničiť tú 
nehynúcu dušu. ... Ani ten, kto si myslí, že živá bytosť je vrah, ani 

kto si myslí, že je zabitý, je v poznaní, lebo sám sa nezabíja ani nie je zabitý. 
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... Nie je zabitý, keď je zabité telo. ... Hmotné telo nezničiteľnej, nezmerateľnej a 
večnej živej bytosti určite príde 
koniec: preto bojujte...“ (2:16, 17, 19, 20, 18). 

Ale je toho viac. Vedomie metafyzickej neskutočnosti 
o tom, čo môže človek stratiť alebo môže spôsobiť, že stratí druhý, ako napríklad pominuteľné 
život a smrteľné telo - vedomie, ktoré zodpovedá 
definícia ľudskej existencie ako „čistej zábavy“ v jednej z tradícií, o ktorých sme už 
uvažovali - je spojená s myšlienkou 
ten duch sa vo svojej absolútnosti a transcendencii môže javiť len ako a 
deštruktívna sila voči všetkému, čo je obmedzené a neschopné 
prekonávanie vlastnej obmedzenosti. Vzniká teda problém, ako 
bojovník môže vyvolať ducha, práve na základe svojej bytosti nevyhnutne 
nástrojom ničenia a smrti a stotožniť sa s ním. 

Odpoveď na tento problém je presne to, čo nachádzame v našich textoch. 
Boh nielen vyhlasuje: ,„Som sila silných, bez 
vášeň a túžba. ... Som pôvodná vôňa zeme a som 
teplo vohni. Ja som život všetkých, ktorí žijú, a ja som pokánie všetkých 
askétov. ... Som pôvodné semeno všetkých existencií, inteligencia 
inteligentný a udatnosť všetkých mocných“ (7:11, 9, 10), ale nakoniec sa Boh zjavuje 
Arjunovi v transcendentnom a strašnom 
forma blesku. Dostávame sa teda k tejto všeobecnej vízii Života: ako príliš jasne 
osvetlené elektrické žiarovky, ako obvody s príliš vysokým potenciálom, ľudské 
bytosti padajú a umierajú len preto, že v nich horí sila. 
ktorá presahuje ich konečnosť, ktorá presahuje všetko, čo oni 
môže robiť a chcieť. To je dôvod, prečo sa rozvíjajú, dosahujú vrchol a potom akoby 
zavalení vlnou, ktorá ich do daného bodu niesla 
vpred, potopiť sa, rozpustiť sa, zomrieť a vrátiť sa do neprejaveného. Ale ten jeden 
kto sa nebojí smrti, ten, kto je schopný takpovediac prijať 
sily smrti tým, že sa stane všetkým, čo ničí, prevalcuje a triešti - tento napokon 
prekračuje hranice, naďalej zostáva na vrchole vlny, nepadá, a čo 


je mimo Života sa prejavuje v ňom. Teda Krišna, zosobnenie „princípu ducha“, po 
tom, čo sa plne odhalil 

Arjuna môže povedať: „S výnimkou vás všetkých vojakov na oboch 

strany budú zabité. Preto vstaň. Pripravte sa na boj a získajte slávu. Porazte svojich 
nepriateľov a užite si prekvitajúce kráľovstvo. UŽ sú 

usmrtený Mojím usporiadaním a ty, [Ó Arjuna], môžeš byť len nástrojom v boji. ... 
Preto ich zabite a nenechajte sa rušiť. 

Jednoducho bojujte a porazíte svojich nepriateľov v boji“ (32-34). 
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Opäť tu vidíme stotožňovanie vojny s „cestou Boha“, o ktorej sme hovorili v 
predchádzajúcom článku. Bojovník prestáva vystupovať ako osoba. Keď dosiahne 
túto úroveň, veľká neľudská sila transformuje jeho činnosť, čím sa stane 
absolútnym a „čistým“ presne v jeho extréme. 

Tu je veľmi evokujúci obraz patriaci k tej istej tradícii: „Život — ako luk: myseľ - ako 
šíp: cieľ prepichnúť - najvyšší duch: spojiť myseľ s duchom, keď vystrelený šíp 
zasiahne svoj cieľ.“ 

Toto je jedna z najvyšších foriem metafyzického ospravedlnenia vojny, 
jeden z najkomplexnejších obrazov vojny ako „svätej vojny“. 

Na záver tohto exkurzu do podôb hrdinskej tradície, ktorú nám predkladajú 
rôzne časy a národy, dodáme už len pár slov na záver. 


Urobili sme túto cestu do sveta, ktorý sa niektorým môže zdať nerelevantný3 
a irelevantný, zo zvedavosti, aby sme neprejavili zvláštnu erudíciu. 
Namiesto toho sme to urobili s presným zámerom ukázať, že posvätnosť vojny, 
teda to, čo poskytuje duchovné ospravedlnenie pre vojnu a nevyhnutnosť vojny, 
tvorí tradíciu v najvyššom zmysle slova: je to niečo ktorý sa objavil vždy a všade, 
vo vzostupnom cykle každej veľkej civilizácie, zatiaľ čo neuróza vojny, jej 
humanitárne a pacifistické odsudzovanie, ako aj chápanie vojny ako „smutnej 
nutnosti“ alebo čisto politického či prírodného javu - nič z toho nezodpovedá 
žiadnej tradícii. 


Toto všetko je len moderný výmysel, ktorý sa zrodil včera ako vedľajší efekt 
rozkladu demokratickej a materialistickej civilizácie, proti ktorej dnes povstávajú 
nové revolučné sily. Vtomto zmysle všetko, čo sme zozbierali z najrôznejších 
zdrojov, neustále oddeľujúcich podstatné od kontingentu, ducha od litery, môžeme 
použiť ako vnútorné opevnenie, ako potvrdenie, ako posilnenú istotu. Nielenže sa 
tým zdá byť na nadradenom základe ospravedlnený zásadne mužný inštinkt, ale 
ponúka sa aj možnosť určiť formy hrdinského zážitku, ktoré zodpovedajú nášmu 
najvyššiemu povolaniu. 


Tu sa musíme odvolať na prvý článok tejto série, v ktorom sme ukázali, že 
môžu existovať hrdinovia veľmi odlišného druhu, dokonca aj zvieracieho a 
podosobného typu: dôležitá nie je len všeobecná schopnosť vrhnúť sa do boja a 
obetovať sa, ale aj presný duch , podľa ktorého sa takáto udalosť prežíva. Ale teraz 
máme všetky prvky potrebné na špecifikáciu, zo všetkých rôznych 


3 Francúzsky: „prekračovať. 
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spôsoby chápania, hrdinskú skúsenosť, ktorá môže byť považovaná 
za najvyššiu a ktorá môže urobiť stotožnenie vojny s „cestou Boha“ 
skutočne pravdivou a môže v hrdinovi rozpoznať formu božského 
prejavom. 

Treba pripomenúť inú predchádzajúcu úvahu, a to, že keď sa 
povolanie bojovníka skutočne blíži k tomuto metafyzickému vrcholu 
a premietne impulz k tomu, čo je univerzálne, nemôže inklinovať k 
rovnako univerzálnemu prejavu a cieľu pre jeho rasu: to znamená, že 
nemôže len predurčiť túto rasu na impérium. Lebo iba impérium ako 
nadriadený poriadok, v ktorom platí pax triumphalis4 , takmer ako 
pozemský odraz suverenity „nadsveta“, je prispôsobené silám v oblasti 
ducha, ktoré odrážajú veľké a slobodné. energie prírody a dokážu 
prejaviť charakter čistoty, sily, neodolateľnosti a transcendencie nad 


ZNN 


všetkým pátosom, vášňou a ľudskou obmedzenosťou. 


4 Latinsky: „mier cez víťazstvo“. 
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„Armáda“ ako vízia 
svetove, zo sveta 


Pôvodne publikované 30. mája 1937 ako 
"Sulla „Milizia“ guale visione del mondo" in 
"Diorama mensile“, 1l Regime Fascista. 


Nová fašistická generácia už nepochybne vlastní a 
vo všeobecnosti vojenské, vojnové zameranie, ale ešte nepochopilo potrebu 
integrovať detaily jednoduchej disciplíny a psychofyzického výcviku do vyššieho 
poriadku, všeobecnej vízie života. 


Etický aspekt 


Človek to začne vidieť, keď študuje naše staré tradície, 
ktorý určite nie náhodou tak často používal symboliku prevzatú z 
bojovať, slúžiť a presadzovať sa hrdinsky, vyjadrovať sa čisto 
duchovné skutočnosti. Skupina zasvätencov sa v r nazývala stratos alebo „armáda“. 
orfizmus: míle vyjadrovali stupeň mithraickej hierarchie, symbolov 
agónia sa vždy opakuje v posvätných reprezentáciách klasického románstva a 
čiastočne prešla do samotného kresťanského asketizmu. 

Ale tu sa budeme zaoberať niečím presnejším, než len samotným 
analógie, menovite súvisiacu doktrínu „svätej vojny“, ktorú máme 
o ktorých sme už hovorili v našich knihách, ako aj na týchto stránkach. Obmedzíme 
sa na etické pole a odvoláme sa na špeciálny a ústredný postoj, ktorý má priniesť 
radikálnu zmenu významu v celku. 
pole hodnôt a pozdvihnúť ho na úroveň mužnosti, úplne ho oddeliť od všetkých 
buržoáznych postojov, humanizmu, moralizmu a 
ochabnutý konformizmus. 

Základ tohto postoja je zhrnutý v Pavlovom dobre známom 
fráza, vita est milícia super terram. Ide o to chápať bytie tu nižšie ako bytie vyslané 
v maske muža na misiu 
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vojenskej služby na vzdialený front, pričom účel tejto misie nie vždy 
jednotlivec priamo tuší (rovnakým spôsobom ako 
ten, kto bojuje na základniach, si nemôže vždy vytvoriť presnú predstavu 
celkový plán, ku ktorému prispieva), ale v ktorom je vnútorná ušľachtilosť 
vždy merané faktom odporu, dosiahnutia, napriek 
všetko, čo treba dosiahnuť v tom, že nepochybujeme, ani neváhame, v 
skutočnosti vernosti silnejšej ako život alebo smrť. 

Prvým výsledkom tohto pohľadu je kladný postoj k svetu: presadzovanie 
sa a zároveň istá sloboda. 
Ten, kto je skutočne vojakom, je taký od prírody, a teda preto, že on 
chce byť taký: v poslaniach a úlohách, ktoré mu boli zverené, teda 
takpovediac spoznáva sám seba. Podobne ten, kto si predstaví svoju 
existenciu ako existenciu vojaka varmáde, bude veľmi ďaleko 
z považovania sveta za slzavé údolie, z ktorého sa dá utiecť, alebo za a 
cirkus iracionálnych akcií, na ktoré sa vrhne naslepo, alebo ako a 
ríša, pre ktorú carpe diemí predstavuje najvyššiu múdrosť. Predsa 
nie je si vedomý tragickej a negatívnej stránky toľkých vecí, jeho 
spôsob reakcie na ne bude úplne odlišný od všetkých ostatných 
muži. Jeho pocit, že tento svet nie je jeho otčina, a že je 
nereprezentuje takpovediac jeho správny stav - jeho pocit, že v podstate 
„prichádza z diaľky“ - zostane základným prvkom, ktorý 
nepovedie k mystickému úniku a duchovnej slabosti, ale umožní mu 
minimalizovať, relativizovať, odvolávať sa na vyššie koncepty miery a limitu, 
všetko, čo sa môže zdať dôležité a definitívne. 


iným, počnúc samotnou smrťou, a dá mu pokojnú silu 
a šírkou pohľadu. 


Sociálny aspekt 


Vojenská koncepcia života teda vedie k novému sociálnemu zmyslu 
a politická solidarita. Presahuje všetky humanitné smery a „socializmus“: 
muži nie sú naši „bratia“ a náš „sused“ je svojím spôsobom sprostý pojem. 
Spoločnosť nie je ani stvorenie z nutnosti, ani niečo 
byť ospravedlnený alebo sublimovaný na základe ideálu medovej 
univerzálnej lásky a povinného altruizmu. Každá spoločnosť bude namiesto 
toho v podstate koncipovaná v zmysle solidarity existujúcej medzi celkom 
odlišnými bytosťami, z ktorých každá je odhodlaná chrániť dôstojnosť svojej 
osobnosti, no napriek tomu zjednotená v spoločnom konaní, ktoré ich viaže na stranu. 


1 Latinsky: „využiť deň“. 
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po boku, bez sentimentalizmu, v mužskom kamarátstve. Vernosť a hriešna 
dôvera spolu s etikou cti, ktorá z nich vychádza, teda budú 

považovaný za skutočný základ každej komunity. Podľa starej indogermánskej 
legislatívy sa zabíjanie nezdalo byť tak závažnou chybou ako 

zrada, či dokonca obyčajné klamstvo. Vojnová etika by tiež viedla k viacerým 
alebo menej tento postoj a bol by naklonený obmedziť princíp solidarity 
prostredníctvom princípov dôstojnosti a spriaznenosti. Vojak si môže všímať 
ako súdruhovia len tí, ktorých si váži a sú rozhodní 

aby sa držali svojich postov, nie tí, ktorí ustupujú, slabí alebo neschopní. 
Okrem toho ten, kto vedie, má povinnosť zhromaždiť a posunúť vpred platné 
sily, namiesto toho, aby ich plytval obavami a nárekom. 

pre tých, ktorí už padli, alebo sa vzdali alebo pristáli v slepej uličke. 


Zmysel pre stoicizmus 


Názory, ktoré tu uvádzame, sú však najcennejšie 
z hľadiska vnútorného posilnenia. Tu vstupujeme do poľa riadne 
Rímska etika, s ktorou by mal byť čitateľ už oboznámený 
tie úryvky od klasických autorov, ktoré sú pravidelne publikované 
základ v „dioráme“. Ako sme už uviedli, hovoríme tu o 
vnútorná zmena, na základe ktorej sú reakcie človeka na fakty a 
životné skúsenosti sa stávajú absolútne odlišnými, a nie bytím 
negatívne, ako vo všeobecnosti sú, sa stávajú pozitívnymi a konštruktívnymi. stoický 
Romantizmus nám ponúka výborný pohľad na to, za predpokladu, že je 
známe, ako to naozaj bolo, ako pravdivé a nezdolné životné potvrdenie, ďaleko od 
predpojaté názory, ktoré sa nás snažia prinútiť vidieť stoika 
len stuhnutá, zatvrdnutá bytosť sa stáva cudzou pre život. Dá sa naozaj 
pochybuj o tom, keď Seneca2 tvrdí, že pravý človek je nadradený bohu, 
keďže zatiaľ čo ten druhý je od prírody chránený pred nešťastím, človek môže 
stretnúť sa s tým druhým, vyzvať ho a ukázať, že je nad ním? Alebo kedy 
nešťastnými nazýva tých, ktorí takými nikdy neboli, keďže nikdy neboli 
podarilo poznať a zmerať ich silu? U týchto autorov možno presne nájsť 
mnoho prvkov pre vojnový systém etiky, ktorý 
úplne revolúciou zaužívaný spôsob myslenia. A veľmi 
Charakteristickým aspektom tohto hľadiska je toto: ten, ku ktorému je poslaný 


2 Seneca (4 pred Kr. - 65 po Kr.) bol známy rímsky spisovateľ a filozof. Po obvinení z účasti na atentáte 
na cisára Nera spáchal samovraždu. 
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nebezpečné miesto preklína jeho osud iba vtedy, ak je to zlý človek, ak je a 
hrdinského ducha, namiesto toho je na to hrdý, pretože vie, že jeho 
veliteľ si na každú riskantnú misiu vyberá tých najhodnejších a najsilnejších. 
na akúkoľvek zodpovednú pozíciu, pričom ponecháva najpohodlnejšie a najbezpečnejšie 
príspevky len tým, ktorých si v podstate neváži. 

Rovnaká myšlienka je vhodná aj pre najtemnejšie, najtragickejšie a 
odrádzajúce momenty života: je potrebné v nich objaviť buď skrytú 
prozreteľnosť, alebo apel na našu vznešenosť a nadradenosť. 

„Kto je hodný mena človeka a mena Romana,“ píše Seneca 
presne, „kto nechce byť testovaný a nehľadá nebezpečnú úlohu? Pre 
silného muža je nečinnosť mučením. Je tu iba jeden 
zrak schopný upútať pozornosť aj boha, a to je zrak a 
silný muž, ktorý bojuje so smolou, najmä ak sa proti tomu postavil sám.“ 


Toto je okrem toho múdrosť, ktorá je prevzatá z dávnych vekov a 
nachádza miesto aj vo všeobecnej koncepcii dejín sveta. Ak 
Hésiodos, pred predstavením Veku železného, temného a vysväteného 
veku, ktorý je identifikovaný ako posledný vek, zvolal: „Keby som len 
nemusel žiť [Vo veku železa], ale mohol buď zomrieť ako prvý 
alebo sa narodili potom!“,3 učením, ktoré bolo typické pre staroveké indo- 
germánske tradície, bolo, že práve tí, ktorí sa vtemnom veku bránia v 
napriek všetkému budú môcť získať ovocie, ktoré tí, ktorí žili vo viac 
priaznivejšie, menej náročné obdobia mohli len zriedka dosiahnuť. 

Vidina života človeka ako členstva v armáde teda dáva 
tvar kvlastnej etike a k presnému vnútornému postoju, ktorý 
vzbudzuje hlboké sily. Na tomto základe hľadať členstvo v aktuálnom 
armády, s jej disciplínami a jej pripravenosťou na absolútnu akciu na 
rovina materiálneho boja, je správny smer a cesta, ktorá 
treba dodržiavať. Najprv je potrebné cítiť sa ako vojak 
ducha a urobiť svoju citlivosť v súlade s tým, aby 
byť schopný to urobiť aj v materiálnom zmysle následne a vyhnúť sa tomu 
nebezpečenstvá, ktoré v zmysle materialistického pritvrdzovania a 
prílišného dôrazu na čisto fyzické, môžu inak pochádzať z militarizácie 
len na vonkajšej rovine: zatiaľ čo pri tejto príprave sa každá vonkajšia 
forma môže ľahko stať symbolom a nástrojom správneho duchovného 
významu. 


3 Hesiod, Theogony (Cambridge: Harvard University Press/The Loeb Classical Library, 2006), s. 101-102. 
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Fašistický systém etiky, ak je dôkladne premyslený, nemôže byť nasmerovaný 
podľa týchto línií. „Pohédanie ľahkým životom“ je východiskovým bodom. Ďalšie 
referenčné body musia byť stále umiestnené tak vysoko, ako je to len možné, za 
všetkým, čo môže hovoriť iba o cítení a za všetkým obyčajným mýtom. 


Ak dve posledné fázy revolučného procesu, ktorý viedol k modernému 
úpadku, sú prvá, vzostup buržoázie a druhá, kolektivizácia nielen idey štátu, ale aj 
všetkých hodnôt a koncepcie samotnú etiku, potom ísť za toto všetko a znovu 
presadiť „vojnovú“ víziu života v už spomínanom plnom zmysle, musí byť 
predpokladom akejkoľvek rekonštrukcie: keď svet más a materialistických a 


sentimentálnych stredných tried ustúpi vo svete „bojovníkov“ sa dosiahne to 
hlavné, čo umožňuje príchod ešte vyššieho poriadku, skutočnej tradičnej spirituality. 
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Rasa avojna 


Pôvodne uverejnené 20. októbra 1939 ako 
„La razza ela guerra“ v La Difesa della Razza. 


Jednou z najvážnejších prekážok čisto biologického sformulovania 
doktríny rasy je skutočnosť, že kríženie a kontaminácia krvi nie sú jedinou 
príčinou úpadku a úpadku rasy. 

Preteky. Rasy môžu rovnako zdegenerovať a prísť ku koncu kvôli 

proces - takpovediac - vnútorného zániku, bez účasti 

vonkajších faktorov. Z čisto biologického hľadiska to môže zodpovedať 

tie záhadné „vnútorné variácie“ (idiovariácie), ktoré má veda 

boli prinútené rozpoznať, sú rovnako silné ako variácie spôsobené krížením 
pri vzniku mutácií. 

Toto nebude nikdy úplne pochopené, ak biologická koncepcia rasy 
nebude integrovaná s týmto „rasizmom druhého a druhého“. 
tretieho stupňa“, o ktorom sme tu už viackrát hovorili. Je to len v prípade rasy 
sa považuje za existujúcu nielen v tele, ale aj v duši a vnútri 
duch ako hlboká, metabiologická sila, ktorá podmieňuje oboje 
fyzické a psychické štruktúry v organickej úplnosti ľudskej bytosti - iba ak 
vezmeme do úvahy tento eminentne tradičný uhol pohľadu - môžeme 
pochopiť tajomstvo úpadku rás. 
jeho aspekty. Možno si potom uvedomiť, že spôsobom analogickým k 
individuálnej abdikácii a vnútornému zrúteniu jednotlivca, kde strata 
všetko morálne napätie a postoj pasívneho opustenia sa môžu postupne 
prejaviť v skutočnom fyzickom kolapse alebo môžu paralyzovať prirodzené 
organické zdroje oveľa efektívnejšie ako akákoľvek hrozba pre telo - tak 
vývoj rovnakého charakteru môže nastať v rovine tých 
väčšie entity, ktorými sú ľudské rasy, vo väčšom meradle vo vesmíre 
a v čase ich celkovej životnosti. A na čo sme práve poukázali 
o organické zdroje neutralizované, keď vnútorné - morálne a 
duchovné - chýba napätie jednotlivca, dokonca nám umožňuje menej 
zjednodušene a menej materialisticky uvažovať aj o záležitostiach rasových 
zmien v dôsledku miešania a kontaminácie. 
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Je to dosť podobné tomu, čo sa deje pri infekciách. V skutočnosti 
je známe, že baktérie a mikróby nie sú vždy jedinými účinnými a 
jednostrannými príčinami chorôb: na to, aby sa choroba získala 
nákazou, je potrebná určitá viac či menej silná predispozícia. Stav 
celistvosti alebo tonicity organizmu zase podmieňuje túto predispozíciu, 
na ktorú má veľký vplyv duchovný faktor, prítomnosť celej bytosti k 
sebe samému a jeho stav vnútornej neohrozenosti či úzkosti. 
V súlade s touto analógiou sa môžeme domnievať, že na to, aby 
kríženie malo pre rasu skutočne, fatálny, neúprosne degeneratívny 
výsledok, je bez výnimky nevyhnutné, aby táto rasa bola už do určitej 


miery vnútorne poškodená, a že napätie jeho originálu bude v dôsledku 
toho laxné. 


Keď sa rasa zredukuje na obyčajný súbor atavistických 


automatizmov, ktoré sa stali jedinými prežívajúcimi pozostatkami toho, 
čím kedysi bola, potom zrážka, lézia, jednoduchá akcia zvonku stačí na 
to, aby padla. znetvorovať ho a denaturovať. V takom prípade sa 
nespráva ako elastické teleso pripravené reagovať a vrátiť sa po náraze 
do pôvodného tvaru (za predpokladu, že kolízia neprekročí určité 
medze a nespôsobí trvalé skutočné poškodenie), ale skôr sa správa 
ako tuhé, nepružné telo, ktoré pasívne znáša odtlačok vonkajšieho 
pôsobenia. 

Na základe týchto úvah možno rozlíšiť dve praktické úlohy rasizmu. 
Prvou úlohou by mohla byť pasívna obrana. To znamená chrániť rasu 
pred všetkými vonkajšími činmi (kríženie, nevhodné formy života a 
kultúry atď.), ktoré by pre ňu mohli predstavovať nebezpečenstvo krízy, 
mutácie alebo denaturácie. Druhá úloha je, naopak, aktívny odpor a 
spočíva v znížení na minimum predispozície rasy k degenerácii, teda 
pôdy, na ktorej môže byť pasívne vystavená vonkajšiemu pôsobeniu. 
To v podstate znamená „vyvyšovať" jej vnútornú rasu: dohliadať na to, 
aby jej intímne napätie nikdy nechýbalo: že ako náprotivok jeho fyzickej 
integrity je v ňom niečo ako nekontrolovateľný a neredukovateľný 
oheň, vždy túžiaci po novom materiáli, ktorý by živil jeho požiar, v 
podobe nových prekážok, ktoré mu vzdorujú a nútia ho znovu sa 
presadiť. 

Táto druhá úloha je zjavne náročnejšia ako prvá, pretože si môže 
vyžadovať riešenia, ktoré sa líšia od jednotlivca k jednotlivcovi, a pretože 
vonkajšie, všeobecné a materiálne opatrenia sú pre ňu málo užitočné. 
Ide o prekonanie zotrvačnosti ducha, tej gravitačnej sily, ktorá pôsobí 
v ľudskom vnútri nie menej ako vo vonkajšom, fyzickom 
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sveta, a tu nachádza vyjadrenie práve vsklone k opusteniu, „upokojiť sa“, ísť vždy 
cestou najmenšieho odporu. 
Ale, žiaľ, pre jednotlivca, ako aj pre rasu, na prekonanie tohto nebezpečenstva je 
potrebná podpora - pre schopnosť konať 
priamo, vždy zostať na vrchole vlny, udržiavať vnútorné 
iniciatíva, ktorá sa vždy obnovuje, bez potreby obnovených podnetov, môže nastať len 
ako výsledok výnimočného dotovania a nemožno ju rozumne požadovať ako 
samozrejmosť. Ako sme už povedali, pre 
napätie, ktoré sa stalo latentným, aby sa prebudilo skôr, než bude príliš neskoro a 
procesy automatizácie sledovania pretekov, prekážka, test, 
je to takmer výzva. Vtedy nastáva kríza a rozhodnutie: svojím spôsobom reakcie hlbšie, 
metabiologické sily 
rasy potom ukážu, či zostali silnejší ako oni 
udalosti a osudy daného obdobia dejín. V 
V prípade pozitívnej reakcie prichádzajú nové možnosti z híbky vnútra do 
opäť nasýtiť rasový okruh. Na to začína nový vzostupný cyklus 
rasa. 
V niektorých prípadoch je dokonca možné, že presné kríženie - 
prirodzene udržiavané vo veľmi prísnych medziach - plní funkciu 
ten druh. To je v zootechnike dobre známe. V niektorých „čisté plemeno“. 
živočíšnych druhov je výsledkom zachovania dedičnosti aj 
rozumné kríženie. Nezdieľame názor Chamberlaina, 1 
ktorý mal sklon aplikovať tento druh myslenia na „nadradené rasy“. 
ľudskosť. Je však osvedčeným faktom, že v niektorých aristokrat 
rodiny, ktoré so svojím stáročným krvným zákonom boli jediné 
experimentálne pole pre rasizmus v doterajšej histórii, niektoré kríženia 
mali práve tú zásluhu, že zabránili zániku linky 
vnútorná degenerácia. Tu - zdôraznime - má kríženie 
funkciou ordálu, nie pravidla - ordálu, navyše, ktorý môže aj 
predstavujú nebezpečnú výzvu pre krv. Ale nebezpečenstvo znovu prebúdza 
ducha. Pred heterogénnym prvkom zavedeným krížením, 
homogénne jadro je povolané znovu sa potvrdiť, osvojiť si to, čo je cudzie, konať voči 
nemu ako „dominantný“ voči „recesívnemu“ v zmysle Mendelových zákonov . reakcia je 


1 Houston Stewart Chamberlain (1855-1927) bol jedným z najvplyvnejších rasových teoretikov 
začiatku dvadsiateho storočia. Jeho najvýznamnejším dielom boli Základy devätnásteho storočia 
(New York: John Lane, 1910). 

2 Gregor Johann Mendel (1822-1884) bol česko-nemecký vedec a je často nazývaný „otcom 
modernej genetiky“. Mendelove zákony o dedičnosti, založené na jeho 
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pozitívny, výsledkom je prebudenie. Zásoby, ktoré sa zdali byť vyčerpané a 
vyčerpaný sa prebúdza. Ale ak už príliš klesla, alebo ak je heterogenita 
nadmerná, skúška zlyhá a pokles je rýchly a definitívny. 

Ale najvyšším nástrojom vnútorného prebudenia rasy je boj a vojna 
je jeho najvyšším vyjadrením. To, že pacifizmus a humanitizmus sú 
fenomény úzko spojené s internacionalizmom, demokraciou, 
kozmopolitizmom a liberalizmom, je úplne logické - to isté proti rase. 
inštinkt prítomný v niektorých sa odráža a potvrdzuje viných. The 
vôľa k podrasovej nivelizácii vrodená v internacionalizme nachádza svojho spojenca 
v pacifistickom humanitarizme, ktorý má funkciu prevencie 
hrdinský test z narušenia hry galvanizáciou preživších síl 
všetkých zostávajúcich nie úplne vykorenených národov. Je však zvláštne 
a ilustruje chyby, ku ktorým môže viesť jednostranná biologická 
formulácia rasového problému, že rasová teória „nesprávnych výberov“, 
ako ju vyjadril napríklad Vacher de Lapouge,3 zúčastňuje sa, do 
do istej miery, rovnakého nepochopenia pozitívneho významu 
vojny o rasu - ale tu, tvárou v tvár plnej znalosti faktov - ako 
nachádza sav internacionalistickom demokratizme. Aby sme boli konkrétni, predpokladajú 
že každá vojna sa zmení na postupnú likvidáciu toho najlepšieho, z 
exponentov stále čistej rasy rôznych národov, čím uľahčujú 
involúcia. 

Toto je čiastočný pohľad, pretože berie do úvahy len to, čo sa stratí 
zmiznutie niektorých jedincov, nie to, čo je príliš vyburcované 
väčšou mierou u iných skúsenosťami z vojny, ktoré inak 
by nikdy nebol vzrušený. Toto bude ešte zreteľnejšie, ak my 
neberte do úvahy staroveké vojny, ktoré z veľkej časti viedli elity 
nižšie vrstvy boli nimi ušetrené, ale skôr novodobé vojny, ktoré 
zapájajú celé ozbrojené národy a ktoré navyše svojím charakterom o 
totality, zahf ňajú nielen fyzické, ale aj morálne a duchovné sily 


Štúdium rastlín naprieč niekoľkými generáciami sa pokúsilo definovať, ako sa špecifické vlastnosti 
prenášajú z rodičov na ich potomstvo. 

3 Georges Vacher de Lapouge (1854-1936) bol francúzsky antropológ, socialista a rasový teoretik. Bol 
autorom knihy UAryen: son rôle social (Árijec a jeho sociálna rola), ktorá vyšla v Paríži v roku 1899 a 
nikdy nebola preložená do angličtiny. V tejto práci klasifikoval rôzne rasy a navrhol, že európski Árijci 

sú v opozícii voči Židom ako rasovým archetypom. Jeho myšlienky mali veľký vplyv na rasové a eugenické 
hnutia. 


200 


Machine Translated by Google 


RASY AVOJNA 


bojovníci aj nebojovníci. Žid Ludwig4 vyjadril zúrivosť 
o článku uverejnenom v nemeckom vojenskom prehľade, ktorý priniesol 
z možností výberu súvisiaceho s leteckým bombardovaním, pri ktorom 
skúška bezcitnosti, okamžitá, jasná reakcia inštinktu smerovania v opozícii k 
brutálnemu alebo zmätenému impulzu, nemôže viesť k 
rozhodujúca diskriminácia tých, ktorí majú najväčšiu pravdepodobnosť 
utiecť a prežiť pred tými, ktorí nie. 

Rozhorčenie humanitárneho Žida Ludwiga, ktorý sa stal 
je bojovný propagátor „novej Svätej aliancie“ proti fašizmu 
bezmocní voči tomu, čo je vúvahách tohto druhu pravdivé. Ak 
ďalšia svetová vojna je „totálna vojna“, bude to tiež znamenať „totálny test“ 
prežívajúcich rasových síl moderného sveta. Niektorí sa bezpochyby zrútia, zatiaľ 
čo iní sa prebudia a vstanú. Bezmenné katastrofy by mohli 
byť tvrdou, ale nevyhnutnou cenou hrdinských vrcholov a nových oslobodení 
prvotných síl otupených šedými storočiami. Ale taký je 


fatálna podmienka pre vytvorenie akéhokoľvek nového sveta - a je to nový svet 
ktoré hľadáme do budúcnosti. 


To, čo sme tu povedali, treba považovať len za úvod 


na otázku, aký význam má vojna vo všeobecnosti pre rasu. 
Na záver treba zvážiť tri základné body. Najprv, 
keďže vychádzame z predpokladu, že medzi ľudskými rasami je zásadný rozdiel - 
rozdiel, ktorý podľa 
doktrína troch stupňov rasizmu5 sa neobmedzuje len na telesnosť 
ale týka sa aj duše a ducha - treba očakávať, že duchovné a fyzické správanie voči 
skúsenostiam alebo skúške vojny sa medzi rôznymi rasami líši, bude teda potrebné 
aj 
zaujímavé definovať zmysel, podľa ktorého pre každého konkrétne 
rasy, dôjde k spomínanej reakcii. 
Po druhé, je potrebné zvážiť vzájomný vzťah 
medzi tým, čo môže dobre pochopená rasová politika urobiť na podporu 
ciele vojny, a naopak, čo môže vojna, za predpokladu správneho duchovného 
postoja, urobiť pre podporu cieľov rasy. Môžeme hovoriť, 
vtomto ohľade o akýsi zárodok, čiže primárne jadro, vytvorené pôvodne resp 


4 Emil Ludwig (1881-1948) bol vtom čase známy predovšetkým ako autor množstva populárnych 
biografií historických osobností vrátane Goetheho, Bismarcka a Mus-soliniho. 


5 Viac o Evolovej teórii rasy nájdete v knihe „Koncept rasy Juliusa Evolu: Rasizmus troch stupňov“ od 
Michaela Bella. 
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znovu prebudený rasovou politikou, ktorá prináša rasové hodnoty do 
vedomia ľudí: zárodok alebo zárodok, ktorý prinesie ovocie dávaním 
vojna má hodnotu, kým naopak skúsenosť vojny a inštinkty a prúdy 
hlbokých síl, ktoré sa vynárajú cez takúto skúsenosť, dávajú rasovému 
zmyslu správny, plodný smer. 

A to nás privádza k tretiemu a poslednému bodu. Ľudia sú zvyknutí 
hovoriť príliš všeobecne a príliš romanticky o „hrdinstve“, „hrdinstve“. 
skúsenosti“ a podobne. Keď sú hotové s takýmito romantickými 
domnienkami, v modernej dobe sa zdá, že zostávajú len tie materiálne, 
tak, že muži, ktorí povstanú a bojujú, sú jednoducho považovaní za „ľudí“. 
materiál“ a hrdinstvo bojovníkov súvisí s víťazstvom ako 
len prostriedkom na dosiahnutie cieľa, pričom samotný cieľ nie je ničím iným ako nárastom 
materiálnej a hospodárskej moci a územia daného štátu. 

Vzhľadom na úvahy, ktoré tu boli zdôraznené, to 
je potrebné tieto postoje zmeniť. Z "utrpenia ohňom" 
prapôvodné sily rasy a hrdinská skúsenosť, nadovšetko ostatné skúsenosti, 
boli prostriedkom kv podstate duchovnému a vnútornému cieľu. ale 
je toho viac: hrdinská skúsenosť sa vo svojich výsledkoch odlišuje nie 
len podľa rôznych rás, ale aj podľa rozsahu 
do ktorej sa v rámci každej rasy vytvorila a ku ktorej dospela superrasa 
moc. Rôzne stupne tejto tvorivej diferenciácie zodpovedajú 
k toľkým spôsobom byť hrdinom a k toľkým formám prebudenia 
cez hrdinskú skúsenosť. Na najnižšej úrovni vznikajú hybridné, v podstate 
vitálne, inštinktívne a kolektívne sily — to je niečo podobné 
k prebudeniu „prvotnej hordy“ vo veľkom meradle prostredníctvom 
solidarity, jednoty osudu a holokaustu, ktoré sú jej vlastné. postupne 
táto väčšinou naturalistická skúsenosť je očistená, dôstojná a stáva sa 
svieti, až kým nedosiahne svoju najvyššiu formu, ktorá zodpovedá árijskej 
koncepcii vojny ako „svätej vojny“ a víťazstva a triumfu ako 
vrchol, keďže jeho hodnota je totožná s hodnotami svätosti a zasvätenia, 
a napokon o smrti na bojisku ako o mors triumphalis, nie o rétorickom, 
ale o efektívnom prekonaní smrti. 

Po naznačení všetkých týchto bodov základným, ale veríme, že 
dostatočne zrozumiteľným spôsobom, navrhujeme riešiť ich jeden po druhom v 
spisy, ktoré budú nasledovať po tomto, pričom každý z nich bude 
špecificky zvažovať rôzne druhy hrdinských skúseností podľa rasy a 
potom vízia vojny vlastná nordic-árijcom a ario-rímom 
najmä tradície. 
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Pôvodne uverejnené 20. novembra 1939 ako 
„Due eroismi“ v La Difesa della Razza. 


Aby sme mohli pokračovať v našich predchádzajúcich diskusiách 
o rôznych významoch, ktoré môže pre rasu predstavovať skutočnosť 
vojny a skúsenosť hrdinstva, je potrebné stručne vysvetliť pojem „nad- 
rasa“ a súvisiaci rozdiel medzi rasami daný „prírodou“. “ a rasy vo 
vyššom, ľudskom a duchovnom zmysle. 

Podľa tradičného pohľadu človek ako taký nie je redukovateľný 
na čisto biologické, inštinktívne, dedičné, naturalistické determinizmy, 
ak toto všetko má svoju časť, ktorá je neprávom zanedbávaná 
spiritualizmom dvojakej hodnoty, faktom stále zostáva, že človek sa 
odlišuje od zvieraťa tým, že sa podieľa aj na nadprirodzenom, 
nadbiologickom prvku, a to len v súlade s s ktorým môže byť slobodný 
a byť sám sebou. Vo všeobecnosti tieto dva aspekty ľudskej bytosti 
nie sú nevyhnutne v rozpore. Hoci sa riadi svojimi vlastnými zákonmi, 
ktoré treba rešpektovať, to, čo je v človeku „prírodou“, si dovoľuje byť 
orgánom a nástrojom vyjadrovania a konania toho, čo je v ňom viac 
ako „príroda“. Len vo vízii života, ktorá je typická pre semitské národy 
a predovšetkým pre židovský národ, sa telesnosť stáva „telesnosťou“, 
koreňom každého hriechu a neredukovateľným protivníkom ducha. 

Tento spôsob videnia jednotlivca by sme mali aplikovať na tieto 
rozsiahlejšie individuality, ktorými sú rasy. Niektoré rasy možno 
prirovnať k zvieraťu alebo človeku, ktorý sa ponížil a prešiel k čisto 
zvieraciemu spôsobu života: také sú „rasy prírody“. Nie sú osvetlené 
žiadnym nadradeným prvkom, žiadna sila zhora ich nepodporí v 
peripetiách a náhodách, s ktorými ich stavia život v priestore a čase. 

V týchto skúškach v nich prevláda kolektivistický prvok vo forme 
inštinktu, „génia druhu“ alebo ducha a jednoty hordy. Všeobecne 
povedané, pocit rasy a krvi tu môže byť silnejší a istejší ako u iných 
národov alebo kmeňov: 
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vždy však predstavuje niečo sub-osobné a úplne naturalistické, ako je napríklad 
temný „totemizmus“ divochov. 
populácie, v ktorých je totem, ktorý je istým spôsobom mystickou entitou o 
rasa alebo kmeň, ale zmysluplne spojené s daným živočíšnym druhom, sú 
chápané ako niečo predchádzajúce každému jednotlivcovi, ako duša jeho 
dušu, nie abstraktne, teoreticky, ale vkaždom prejave každodenného života. 
S odkazom na divochov, mimochodom, a vyhradzujúc si právo 
sa nakoniec vrátime k príslušnému argumentu, musíme uviesť chybu 
tých, ktorí považujú divochov za "primitívov!, teda za originál 
formy ľudskosti, z ktorej podľa obvyklej Iživej teórie menejcenného zázračne 
vzniká nadriadený, nadradený 
rasy by sa „vyvinuli“. V mnohých prípadoch je to presne naopak 
čo je pravda. Divoši a mnohé rasy, ktoré môžeme považovať za „prirodzené“, 
sú len poslednými degenerovanými zvyškami zmiznutých, ďaleko predných, 
nadradených rás a civilizácií, dokonca ani ich názov často nie je známy. 
dorazil k nám. To je dôvod, prečo údajní „primitívi“, ktorí existujú dodnes 
nemajú tendenciu sa „vyvíjať“, ale radšej definitívne zaniknúť a stať sa 
zaniknutý. 

Viných rasách je však naturalistickým prvkom takpovediac 
vozidlo nadradeného, super-biologického prvku, ktorý je k prvému 
čím je duch pre telo. Takýmto prvkom sa stáva takmer vždy 
inkarnovaný v tradícii takýchto rás av elite, ktorú stelesňuje 
túto tradíciu a udržiava ju pri živote. Tu je teda rasa 
ducha za rasou tela a krvi, v ktorej sa táto vyjadruje 
tí prví viac-menej dokonalým spôsobom podľa okolností, jednotlivcov a často 
kást, v ktorých je táto rasa artikulovaná. 

Pravdivosť toho je jasne cítiť všade tam, kde starovek v symbolickej forme 
pripisoval „božský“ alebo „nebeský“ pôvod danej rase alebo kaste. In 
tento kontext teda čistota krvi alebo jej nedostatok už nepostačuje na 
definovanie podstaty a hodnosti danej rasy. Kde režim 
kást bola v platnosti každá kasta, samozrejme, mohla byť braná do úvahy 
„čistý“, pretože zákon endogamie alebo nemiešania sa vzťahuje na všetky 
ich. Nemať iba čistú krv, ale mať - symbolicky - „božskú“ krv, namiesto toho 
definovala vyššiu kastu alebo rasu s ohľadom na 
plebejskej, alebo tomu, čo sme nazvali „rasou prírody“. Preto 
skutočnosť, že v starých indogermánskych civilizáciách na východe, 
komunita alebo duchovná rasa arya sa stotožnila s komunitou alebo duchovnou rasou 
dvija, „dvakrát zrodený“ alebo „znovuzrodený“: toto bol odkaz na nadprirodzené 
prvok, ktorý k nemu patrí, k latentným darom „rasy“ vnadradenom zmysle, 
čo je špeciálny rituál v porovnaní s druhým narodením alebo regeneráciou, 
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musel postupne u jednotlivca potvrdiť. Ale možno sa ktomu budeme 
musieť vrátiť: tieto body sú však dostatočné pre argument, ktorý teraz 
zamýšľame uviesť. 

Treba len dodať, že ak sa dnes pozrieme na ľudstvo, nielenže je 
ťažké nájsť skupinu, ktorá by udržiavala jednu alebo druhú telesnú rasu 
v čistom stave, ale malo by sa, žiaľ, uznať aj to, že všeobecný rozdiel 
medzi naturalistickými rasami a nadradené rasy alebo nadrasy sa v 
mnohých prípadoch stávajú extrémne neistými: moderný človek často 
stratil stálosť inštinktu „rás prírody“, ako aj nadradenosť a metafyzické 
napätie „nadradenej rasy“. rasa“. 

Vyzerá skôr ako primitívne národy v skutočnosti, a nie z pohľadu 
evolucionistov: bytosti, ktoré, aj keď pochádzajú z pôvodne vyšších rás, 
degradovali sa na živočíšne, naturalistické, amorfné a polokolektivistické 
spôsoby života. . To, čo Landraí na týchto stránkach presne opísal ako 
„trasu buržoázie“, drobného konformného a správne zmýšľajúceho 
človeka, „pokročilého“ ducha, ktorý si pre seba vynájde nadradenosť na 
základe rétoriky, prázdnych špekulácií a vynikajúcej estetizmy, pacifista, 
sociálny horolezec, neutralistický humanista, všetok tento polovyhasnutý 
materiál, z ktorého sa skladá taká významná časť moderného sveta, je 

v skutočnosti produktom rasovej degenerácie, vyjadrením hlbokej krízy 
človeka. Západ, o to tragickejšie, že to tak ani necítiť. 


Prejdime teraz k faktu vojny a zážitku hrdinstva. 
Oboje, ako sme tvrdili v našich predchádzajúcich spisoch, sú nástrojmi 
prebudenia. Prebudenie však čoho? Vojna, skúsená, určuje prvý výber: 
oddeľuje silných od slabých, hrdinov od zbabelcov. Niektorí padajú, iní 
sa presadzujú. Ale to nestačí. V hrdinskej skúsenosti môžu vzniknúť 
rôzne spôsoby, ako byť hrdinami, rôzne významy. Od každej rasy treba 
očakávať inú, špecifickú reakciu. Túto skutočnosť nateraz ignorujme a 
namiesto toho sa riaďme „fenomenológiou“ prebúdzania rasy určenej 
vojnou, to znamená rôznymi typickými spôsobmi tohto prebudenia, 
pričom teoreticky pracujme na rozlišovaní, ktoré bolo práve urobené 
(„rasa príroda“ a „superrasa“) a prakticky z konkrétneho hľadiska, teda 
skutočnosť, že keďže už nejde o špecializované bojové elity, ale o masy, 
ktoré čelia vojne, vojna sa teda do veľkej miery týka zmiešaných, 
buržoáznych, 


1 Guido Landra bol antropológ a bol prvým riaditeľom Úradu rasových štúdií, oddelenia ministerstva 
ľudovej kultúry fašistického Talianska. 
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polodegradovaného typu, ktorého sme vyššie označili za produkt krízy. 


Vystaviť takýto produkt krízy skúške ohňom, uvaliť naň 
je zásadnou alternatívou, nie teoretickou, ale z hľadiska reality 
a dokonca aj života a smrti: toto je prvý zdravý účinok skutočnosti 
vojna o rasu. Ignis essentiae, v terminológii starých alchymistov: 
oheň, ktorý testuje, ktorý sa vyzlieka na „podstatu“. 

Aby sme tento vývoj sledovali konkrétnejšie, odkážeme na 
unikátna dokumentácia, ktorá sa nachádza u známych autorov ako napr 
napríklad Erich Maria Remargue a Francúz René Ouinton.2 

Každý pozná Remargua ako autora notoricky známeho románu Všetci 
Ticho na západnom fronte3 považované za majstrovské dielo defétizmu. náš 
názor v tejto veci nie je iný: napriek tomu stojí za preskúmanie 
tento román s najchladnejšou objektivitou. Postavy románu sú 
tínedžerov, ktorí boli ako dobrovoľníci presiaknutí všetkými druhmi „idealizmu“, 
rezonuje s tým rétorickým, romantickým a choreograficky hrdinským 
koncepciu vojny šírili tí ľudia, ktorí sa s fanfárami a krásnymi prejavmi 
obmedzili na sprevádzanie na stanicu. Akonáhle sa dostali dopredu a boli 
chytení do pravdy 
skúsenosti s modernou vojnou si uvedomia, že je to niečo 
celkom iné a že žiadny z ideálov a spomínaná rétorika ich už nemôže 
podporovať. Nestanú sa ani odpornými 
úbohí alebo zradcovia, ale ich vnútro je premenené: ide o nenapraviteľne 
zlomenú generáciu aj tam, kde ju húfnice ušetrili. 
Napredujú, často sa stávajú „hrdinami“ - ale ako čo? Cítia vojnu 
byť elementárnou, neosobnou, neľudskou peripetiou, peripetiou uvoľnených 
síl, vktorej prežiť je možné len opätovným prebudením ako 
bytosti vytvorené z inštinktov, ktoré sú absolútne, jasné ako neúprosné, 
inštinkty takmer nezávislé od ich osôb. Toto sú 
sily, ktoré takýchto mladíkov posúvajú vpred, ktoré ich vedú k presadzovaniu 
tam, kde by boli iní zlomení alebo by boli 
zbláznili, alebo by uprednostnili osud dezertérov a 
ohavní úbohí: ale okrem toho žiadne nadšenie, žiadny ideál, žiadne svetlo. Komu 


2 René Ouinton (1866-1925) bol autorom knihy Soldier"s Testament: Selected Maxims of René Ouinton 
(Londýn: Eyre 8. Spottiswoode, 1930). Toto je anglická verzia 
kniha, o ktorej hovorí Evola nižšie. 


3 Na západnom fronte ticho (Boston: Little, Brown % Co., 1929). Je to snáď najslávnejší protivojnový 
román, aký bol kedy napísaný. 
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Morbídne sugestívnym spôsobom poznačiť strašnú anonymitu tejto nepriaznivej 
situácie, v ktorej sa jednotlivec už nepočíta, hovorí Remargue. 
kniha končí smrťou jediného mladého človeka v origináli 
skupina, ktorá utiekla a ktorá zomiera takmer na prahu 
prímerie v deň taký pokojný, že sa komuniké obmedzujú na seba 
na túto vetu: „Na západnom fronte ticho“. 
Aj keď pominieme fakt, že autorom tejto knihy v skutočnosti bol 
bojovník, bolo by ťažké povedať, že procesy tohto druhu sú len 
„novelistický“, bez vzťahu k realite. Porazenectvo knihy, jej zákerná a škodlivá stránka, 
spočíva skôr v redukcii celej vojny, že 
sú všetky možnosti vojnového zážitku k jedinému, určite skutočnému, 
ale jeho konkrétny aspekt: v skutočnosti je to len negatívny výsledok 
test, ktorý však môžu ostatní prekonať pozitívne. Bod 
treba mať na pamäti: protiburžoáznu tézu. Až do tohto bodu sme 
dá sa dokonca súhlasiť s Remarguem. Vojna pôsobí ako katarzia, ako „očista“: ignis 
essentiae. Krásne slová, krásne pocity, rétorika 
úlety, mýty a heslá, humanitárstvo a verbálny patriotizmus sú zmetené, rovnako ako 
drobný človek s ilúziou svojej 
dôležitosť a jej užitočnosť. To všetko je príliš málo. Jeden je v tvári 
čistých síl. A aby sme odolali, musíme sa podobne prebudiť ako stelesnenie čistých 
síl, ktoré sú úzko spojené s híbkou rasy: získať svoje vlastné „ja“, svoj vlastný život. 
Ale sú to práve oni dvaja 
ukazujú sa opačné možnosti: kedysi nadstavby 
„rasa limba“, buržoázneho, napoly vyhynutého človeka, boli 
vybuchne, dva spôsoby, ako prekonať „človeka“, sú tiež otvorené: 
posun k podčloveku, alebo posun k nadčloveku. V jednom prípade, 
zver sa prebudí: v druhom, hrdina v pravom zmysle, posvätný a 
tradičný zmysel, v prvom prípade ožíva „rasa prírody“ av 
druhá, „superrasa“. Remargue pozná len prvé riešenie. 
Pred niekoľkými rokmi vyšlo dielo Reného Ouintona v taliančine 
preklad: Massime sulla guerra. Predstavuje ďalší veľmi jedinečný 
svedectvo. Osemkrát zranený vo svetovej vojne, opakovane vyznamenaný 
s najvyhľadávanejšími dekoráciami môže Ouinton očividne ašpirovať na 
všeobecná kvalifikácia „hrdina“. Ale aký význam má tento „hrdina“ vo vojne? Táto 
kniha je odpoveďou. Vojna je vymyslená a oprávnená 
Ouintonom biologicky, v tesnej závislosti od inštinktov druhov a „prirodzeného 
výberu“. Nejaké citáty: 
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„Základom každej bytosti sú dva motívy: egoistický, ktorý ho poháňa 
zachovať si vlastný život, a altruistický, ktorý ho vedie k zabudnutiu na 
seba samého, k obetovaniu sa za prirodzený cieľ, ktorý nechce. poznať 

a ktorý sa stotožní s prospechom druhu. Tak slabí v službách druhu 
útočia na mocnejších, bez rozvahy, bez rozumu, bez toho, aby čo ilen 
dúfali vo víťazstvo. Génius druhu mu velí zaútočiť a hazardovať so 
životom [...] Samec a samica sú stvorení pre službu druhu. Muži sú 
organizovaní tak, aby medzi sebou bojovali [za účelom sexuálneho 
výberu]. Vojna je ich prirodzeným stavom, pretože pre ženu je posvätným 
príkazom počať a potom vychovávať.“ 


Preto táto jedinečná koncepcia hrdinstva: 


„Hrdina nekoná zo zmyslu pre povinnosť, ale z lásky [to znamená: podľa 
rasových inštinktov, ktoré sexuálna funkcia poslúcha]. Vo vojne už 
človek nie je mužom, je len mužom [...] Vojna je kapitolou lásky - muži 
sa opájajú vzájomným trhaním na kusy. Opilstvo vojny je opilstvom 
lásky.“ 


Nástroj druhu, rasy tela, v prvom 
vytáčanie výbuchu, podľa Ouintona: 


„Na hrdinovi, ani na hrdinskej matke, ktorá sa ponáhľa k ohňu, aby 
zachránila svoje dieťa, teda nie je nič vznešené: sú to narodený muž a 


žena.“ 


Aby sme naznačili záver, ku ktorému to všetko vedie, budeme ich citovať 
ďalšie úryvky z Ouintona: 


„Každý ideál je zámienkou na zabitie. Nenávisť je najdôležitejšia vec v 
živote. Múdri muži, ktorí už nenávidia, sú pripravení na sterilitu a smrť. 
Nesmiete chápať [nepriateľských] ľudí, musíte ich nenávidieť. Čím viac 
človek stúpa, tým viac rastie jeho nenávisť k človeku. Príroda vžiadnom 
prípade nestvorila mužov a národy, aby sa navzájom milovali.“ 
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Radosť z ublíženia protivníkovi je teda jednou z najdôležitejších 
prvky hrdinu. 


„socializovaný život pozostáva len z umelých povinností. Vojna 
oslobodzuje človeka od týchto a vracia ho k jeho prvotným inštinktom.“ 


V evolucionisticko-biologickom rámci pohľadu, ako je tento, 
tieto inštinkty sú v podstate závislé od rasy v zmysle druhov. 


Rovnako ako by bolo nepresné považovať Remargua iba za porazeneckého, 
ktorý má žltkasté kocky, tak by bolo nepresné považovať Ouintona iba za porazeneckého. 
bojovník, ktorý sa vsnahe vyjadriť svoje skúsenosti teoreticky stal obeťou notoricky 
známej teórie boja ako prirodzeného výberu 
druhu. Je toho viac. Napriek niekoľkým črtám karikatúry a jednostrannosti je tu 
znak skutočného života. V skutočnosti môže lev povstať 
od oviec presne vtomto zmysle. Človek sa prebudí a znovu naštartuje 
kontakt s hlbokými silami života a rasy, z ktorých sa stal 
odcudzený, ale aby nebol viac ako „samec“ av najlepšom prípade „veľkolepá dravá 
šelma“. V ríši „rás prírody“ to tak môže byť 
normálne a javy, pri ktorých sú skúsenosti tohto druhu pravdepodobné 
byť sprevádzaný - hordová solidarita, jednota osudu atď. - môže dokonca 
majú pre danú organizovanú etnickú skupinu zdravý, oživujúci účinok. ale 
z pohľadu človeka, ktorý už patrí k „rase ducha“ 
toto môže byť len jeho skúška ohňom premenená na pád. Katarzia, 
amputácia „buržoázneho“ výrastku spôsobeného vojnou, tu, 
odhaľuje nie to, čo je lepšie ako ideál osobnosti, ale to, čo je v porovnaní s ním 
podradené, čím označuje hraničný bod involúcie rasy 
ducha do tela. Aby sme použili výrazy starých árijských tradícií, toto je pitr-jana, 
cesta tých, ktorí sú rozpustení v temných silách predkov, nie dava-jana, „cesta 
bohov“.4 

Uvažujme teraz o druhej možnosti, teda o prípade, v ktorom 
skúsenosť vojny sa mení na obnovu, prebudenie rasy 
ducha alebo „superrasy“. Už sme uviedli normálny vzťah v superrase medzi 
biologickým prvkom a nadbiologickým prvkom, alebo ak chceme, medzi „životným“ 
prvkom a 
správne duchovný. Prvý sa musí považovať za nástroj 
za prejav a vyjadrenie toho druhého. S týmto bodom 
odkazom, náležitosti kladného riešenia možno vyjadriť v a 


4 0 tom sa hovorí v Upanisadách, najmä v Brhadaranyaka Upanisade. 
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veľmi jednoduchý vzorec: hrdinská skúsenosť a vo všeobecnosti skúsenosť 
pre jednotlivca musí predstavovať riziko, boj, bolestivé napätie 
jeden z tých vnútorných vrcholov, v ktorých extrémna intenzita života 
(gua5 biologický prvok) je takmer premenený na niečo viac ako život (nadbiologický 
prvok). To znamená uvoľnenie smerom nahor 
z hraníc individuality a predpokladu prasknutia 
smerom nahor hlbšej stránky vlastného bytia ako nástroj a 
Akási aktívna extáza, ktorá znamená nie prehíbenie, ale premenu osobnosti, a s tým 
aj jasné videnie, presné konanie, príkazy a nadvládu. Takéto momenty, také 
vyvrcholenia hrdinskej skúsenosti nielenže nevylučujú, ale v skutočnosti vyžadujú 
všetky aspekty. 
vojny, ktoré majú „elementárny“, deštruktívny, skoro by sme mohli povedať telurický 
charakter: presne ten, ktorý v očiach drobných individualít 
a malicherné „ja“, nevojnové „intelektuálne“ a sentimentálne humanitárne, má pre 
„ľudského človeka“ zlovestný, poľutovaniahodný a škodlivý charakter. 
hodnoty“ a namiesto toho sa tu ukazuje, že má duchovnú hodnotu. Dokonca aj smrť 
- smrť na bojisku - sa vtomto smere stáva svedectvom života, 
odtiaľ pochádza rímske poňatie mors triumphalis a nordické 
poňatie Valhaly ako miesta nesmrteľnosti výlučne vyhradené pre 
"hrdinovia". Ale je toho viac: predpoklady takejto hrdinskej skúsenosti 
Zdá sa, že majú takmer magickú účinnosť: sú to vnútorné triumfy, ktoré môžu určiť aj 
materiálne víťazstvo a sú akýmsi evokáciou božských síl úzko spätých s „tradíciou“ a 
„rasou“. 
ducha“ danej akcie. Preto pri rituáli triumfu v Ríme, 
víťazný vodca niesol znaky Kapitolského božstva. 

Tieto poznámky sú dostatočné na to, aby to čitateľ mohol predvídať 
to, čo hovoríme, nie je len naša „teória“, filozofický postoj resp 
nami vymyslený výklad. Táto doktrína hrdinstva je posvätná 
a takmer magické vyvrcholenie, toto mystické a asketické poňatie 
boja avíťazstva, samo osebe vyjadruje presnú tradíciu, dnes už zabudnutú, ale 
rozsiahlo zdokumentovanú vo svedectvách starovekých civilizácií, najmä tých árijských. 
To je dôvod, prečo v nasledujúcom článku navrhujeme vyjadriť tie isté významy 
vytváraním starých mýtov 
a symboly a rituály, rímske a indo-germánske, hovoria, ktoré budú 
objasniť, čo sme doteraz museli nevyhnutne vystaviť v syntetickej a 
všeobecná forma. 


5 Latinsky: „na základe bytia“. 


210 


Machine Translated by Google 


Rasa avojna: 


Árijská koncepcia boja 


Pôvodne uverejnené 20. decembra 1939 ako 
„La razza ela guerra: la concezione Ariana 
del combattere“ v La Difesa della Razza. 


V našom predchádzajúcom článku, ktorý sa zaoberal schopnosťou 
vojny a hrdinskej skúsenosti spôsobiť prebudenie hlbokých síl 
spojených so substrátom rasy, sme videli, že v najvšeobecnejšom 
zmysle sa objavujú dva odlišné a skutočne opačné typy. . V prvom 
type môže u malomeštiackej osobnosti - skrotenej, konformnej, 
pseudointelektuálnej alebo prázdno idealistickej — dôjsť k rozpadu, 
ktorý zahf ňa vznik elementárnych síl a inštinktov, v ktorých sa jedinec 
vracia do predosobného štádia. „rasy prírody“, ktoré sa vyčerpávajú 
v spleti konzervatívnych a pozitívnych inštinktov. Naproti tomu v 
druhom type sa „najživelnejšie“ a neľudské aspekty hrdinskej 
skúsenosti stávajú prostriedkom transfigurácie, pozdvihnutia a 
integrácie osobnosti do - takpovediac - transcendentného spôsobu 
bytia. Toto predstavuje evokáciu toho, čo sme nazvali „duchovná 
rasa“, teda duchovný prvok „zhora“, ktorý vo vyšších zásobách pôsobí 
formatívne na čisto biologickú časť a je jej koreňom. o ich „tradícii“ a 
o ich prorockej veľkosti - súčasne z pohľadu jednotlivca sú to 
skúsenosti, ktoré antika, a najmä árijská antika, považovala za 
nemenej bohaté na nadprirodzené plody ako skúsenosti askézy, 
svätosti a dokonca. zasvätenie. Po pripomenutí nášho východiskového 
bodu upresnime témy, ktoré mienime ďalej rozvíjať. V prvom rade, 
ako sme už povedali, chceme predložiť krátky prehľad, z ktorého je 
zrejmé, že vyššie uvedená koncepcia hrdinstva nie je ani zďaleka 
výsledkom 
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naše konkrétne špekulácie alebo prázdna rétorická projekcia zodpovedá presnej 
tradícii, ktorá sa objavuje v celom rade starých civilizácií. V druhom rade chceme 
rozvíjať árijca 
koncepcia „víťazstva“, chápaná presne ako „mystická“ hodnota, 
úzko spojené s vnútorným znovuzrodením. Nakoniec, keď prejdeme do 
konkrétnejšej roviny, chceme vo všeobecnosti vidieť, aké je správanie 
rôznych rás vo vzťahu k tomuto poriadku ideí. V tomto článku sa budeme dôkladne 
zaoberať prvým bodom. 

Všeobecne povedané, zisťujeme, že najmä medzi starovekým árijským 
ľudstvom sa vojny považovali za obrazy večného boja medzi 
metafyzické sily: na jednej strane bol olympionik a svietiaci 
princíp, uránová a slnečná pravda: na druhej strane tam bola surová sila, 
„titánsky“, telurický prvok, „barbarský“ v klasickom zmysle, démonicko-ženský 
princíp chaosu. Tento pohľad sa neustále opakuje 
Grécka mytológia v rôznych symbolických podobách, v ešte presnejšie a 
radikálne pojmy sa objavuje vo všeobecnej vízii sveta iránsko-árijských rás, ktoré 
sa považovali doslova za armády 
Boh Svetla v jeho boji proti moci temnoty: pretrvávajú počas celého stredoveku a 
často si zachovávajú svoje klasické črty 
napriek novému náboženstvu. Teda Fridrich I. Švábsky,1 vo svojom boji 
proti odbojnej Komúne, pripomenul symbol Herkula a 
rameno, s ktorým tento symbolický hrdina doriansko-árijských a achajsko-árijských 
kmeňov bojoval ako všetky „olympské“ sily proti temným tvorom chaosu. 


Táto všeobecná koncepcia, dôverne zažitá, nemohla pomôcť 
ale odrážať sa vkonkrétnejších formách života a činnosti, povýšenej na 
symbolickej a takmer by sme mohli povedať „rituálnej“ úrovni. Pre naše účely 
za zmienku stojí najmä premena vojny na „cestu“. 

Boha“ a „väčšia svätá vojna“. 

Zámerne tu vynechávame akúkoľvek dokumentáciu typickú pre romantizmus, 
pretože ju použijeme, keď sa v nasledujúcom článku budeme zaoberať 
„mystika víťazstva“. Namiesto toho začneme svedectvami, 
ktoré sú samy o sebe veľmi známe, týkajúce sa nordic-árijcov 
tradície. Tu je Valhalla miestom nesmrteľnosti vyhradenej vyššie 
všetko pre hrdinov padlých na bojisku. Pán tohto miesta, Odin or 


1 Fridrich I. (1122-1190), známy aj ako Barbarossa (Červenobradý), bol rímskym cisárom. Viedol šesť 
invázií do Talianska a bol križiakom. Podľa legendy bol tiež jedným z držiteľov Kopije osudu (Kopije, 
ktorá prebodla Kristov bok) a jedného dňa sa vráti, aby vrátil Nemecku jeho bývalú veľkosť. 
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Wotan je nám vynglingasaga predstavený tak , že svojim vlastným 
symbolickým sebaobetovaním na kozmickom strome Yggdrasil ukázal 
hrdinom cestu, ktorá vedie k tomuto božskému pobytu, kde žijú večne, 
akoby na oslnivom, žiarivom vrchole. za oblakmi. 

Pogľa tejto tradície žiadna obeta alebo kult nie je ocenený najvyšším 
Bohom viac ako tá, ktorú vykonáva hrdina, ktorý bojuje a padá na 
bojisku. Okrem toho existuje akýsi metafyzický náprotivok posilňujúci 
tento názor: sily hrdinov, ktorí po páde a obetovaní sa Odinovi prekročili 
hranice ľudskej povahy a potom zvýšili falangu, ktorú tento boh 
potrebuje na boj. Ragna -rôkkr, teda „zatemnenie božského“, ktoré 
ohrozovalo svet už od pradávna. V Edde sa v skutočnosti hovorí, že 
„bez ohľadu na to, aký veľký je počet hrdinov zhromaždených vo 
Valhale, nikdy ich nebude príliš veľa, keď príde vlk“. „VIk“ je tu symbolom 
temného a divoká sila, ktorá predtým dokázala spútať a podmaniť si 
kmeň „božských hrdinov“ alebo Aesira, „vek vlka“2 je viac-menej 
náprotivkom „veku železa“ v klasickej tradícii a „doby temna“ - Kali- 
Yuga3 - vindoárijskej tradícii: symbolicky odkazuje na vek uvoľnenia 
čisto pozemských a znesvätených síl. 


Je dôležité poznamenať, že podobné významy zostávajú pod 
kresťanským vrchným odevom v stredovekej ideológii križiackych 
výprav. Oslobodenie chrámu a dobytie Svätej zeme malo oveľa užší 
vzťah, ako sa bežne predpokladá so starými tradíciami týkajúcimi sa 
mystického Asgardu, vzdialenej krajiny hrdinov, kde neexistuje smrť a 
ktorej obyvatelia si užívajú nepodplatiteľný život a supernatitu. -urálny 
pokoj. „Svätá vojna“ sa javila ako veľmi duchovná vojna, a to natoľko, že 
ju starovekí kronikári mohli doslova prirovnať k „kúpaniu, ktoré je 
takmer ako oheň očistca pred smrťou“ - jasný odkaz na asketický 
význam boja. „Je to pre teba sláva, že nikdy neodídeš z boja [pokiaľ] 
nebudeš pokrytý vavrínmi. Ale ešte väčšia sláva je získať na bojisku 
nesmrteľnú korunu...“ povedal svätý Bernard križiakom, najmä 


templárom, vo svojom diele De Laude Novae. 


2 Vek vlka je opísaný v 45. verši „Vôluspá“ alebo Proroctva veštkyne, prvej básne severskej 
poetickej Eddy. Hovorí sa, že vek vlkov je vekom bratov, ktorí sa obracajú proti bratovi, 
neustálych vojen, rozšíreného smilstva a ťažkostí. Je to predohra ku koncu sveta, hoci svet 
je predurčený na to, aby bol potom znovu stvorený v ešte dokonalejšej podobe. Pozri Poetic 
Edda (Oxford: Oxford University Press, 1996). 


3 Posledný a najtemnejší vek vo védskom alebo hinduistickom cykle vekov. 
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Milície. 4 Glorie asolue, 5 pripisovaná Pánovi, ktorý je hore, na oblohe - in 
excelsis Deo - bola zasľúbená bojovníkovi v provensálskych textoch. 

Navyše prvé vojenské neúspechy križiakov, ktoré boli spočiatku 
zdrojom prekvapenia a zdesenia, slúžili na očistenie pojmu vojna od 
akéhokoľvek pozostatku materializmu a poverčivej oddanosti. Neradostný 
osud križiackej výpravy pápež a úradníci prirovnali k nešťastnému životu, 
ktorý sa posudzuje a odmeňuje len podľa kritérií nepozemského života a 
spravodlivosti. Križiaci sa tak naučili považovať niečo za nadradené 
víťazstvu a porážke a všetku hodnotu považovať za spočívajúcu v 
duchovnom aspekte konania. 

Tak sa priblížime k najvnútornejšiemu aspektu hrdinskej skúsenosti, 
jej asketickej hodnote: nemalo by spôsobiť prekvapenie, ak sa teraz, aby 
sme ju ďalej charakterizovali, obrátime na moslimskú tradíciu, ktorá by 
sa mohla zdať byť opačným pólom k tej, o ktorej sme práve hovorili. . 
Pravdou je, že rasy, ktoré sa proti sebe postavili v križiackych výpravách, 
boli obe vojnové, ktoré vo vojne zažili rovnaký nadhmotný význam, aj keď 
bojovali proti sebe. V každom prípade idey, o ktorých chceme teraz 
diskutovať, je v podstate potrebné považovať za ozveny v rámci moslimskej 
tradície pôvodne perzskej (ário-iránskej) koncepcie, ktorú teraz prevzali 
príslušníci arabskej rasy. 

V moslimskej tradícii v skutočnosti nachádzame ústredné jadro 
celého myšlienkového poriadku, ktorým sa tu zaoberáme v teórii dvojitej 
vojny, teda „menšieho a väčšieho džihádu“. Menšia vojna je materiálna 
vojna vedená proti nepriateľskému ľudu a najmä proti nespravodlivému, 
„barbarom“ alebo „neveriacim“, vtakom prípade sa stáva „menším 
džihádom“, identickým s križiackou výpravou vo svojej vonkajšej časti. 
fanatický a jednoducho náboženský zmysel. „Väčší džihád“ je na rozdiel 
od duchovného a vnútorného poriadku: je to boj človeka proti nepriateľom, 
ktorých nosí v sebe, alebo presnejšie boj nadľudského elementu v človeku 
proti všetkému, čo je inštinktívny, vášnivý a podlieha prírodným silám. 
Podmienkou vnútorného oslobodenia je, že títo nepriatelia, „neveriaci“ a 
„barbari“ v nás, budú strhnutí a roztrhaní na kusy. 

Teraz, vzhľadom na toto pozadie, podstata spornej tradície spočíva 
v jej chápaní menšej vojny, teda konkrétnej, ozbrojenej, ako cesty, 
prostredníctvom ktorej možno dosiahnuť „väčší džihád“, vnútornú vojnu. , 
vdokonalej simultánnosti. Z tohto dôvodu sú vislame džihád a „cesta 
Boha“ často synonymá. A v Koráne čítame : „Tak nech 


4 In Chvála nového rytierstva (Piscataway: Gorgias Press, 2010). 
5 Latinsky: „absolútna sláva“. 
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tí, ktorí predávajú život tohto sveta pre budúci svet, bojujú na Alahovej ceste. Ak 
niekto bude bojovať na ceste Alahovej, či už bude zabitý alebo zvíťazí, zaplatíme 
mu nesmiernu odmenu“ (4:74).6 A opäť: „Pokiaľ ide o tých, ktorí bojujú na ceste 
Alahovej, nebude nech ich činy idú na scestie. Povedie ich a zlepší ich stav a vpustí 
ich do záhrady, ktorú im dal poznať“ (47:4-6). V týchto posledných slovách je 
narážka na prípad efektívnej smrti na bojisku, ktorá teda nadobúda rovnaký 
význam, aký mal v klasickej antike výraz mors triumphalis, triumfálna smrť. Ale tú 
istú koncepciu možno chápať aj v symbolickom zmysle, že ten, kto bojoval v 
„menšej vojne“, zvíťazil vo „väčšom džiháde“ (tým, že sa odmietol nechať premôcť 
prúdom podradných síl vyburcovaných vo svojom bytí peripetiami vojny, ako sa 
to deje vhrdinstve a la Remargue alebo a la Ouinton, o ktorom sme hovorili v 
predchádzajúcom článku) v každom prípade vyvolalo silu schopnú v zásade 
prekonať krízu. smrti. Inými slovami, aj bez toho, aby bol zabitý, človek môže zažiť 
smrť, môže vyhrať a môže dosiahnuť vyvrcholenie typické pre „nadživoť“. Z 
vyššieho hľadiska sú „raj“, „nebeská ríša“, podobne ako Valhalla, grécky „Ostrov 
hrdinov“ atď., iba symbolickými obrazcami, vymyslenými pre masy, obrazcami, 
ktoré v skutočnosti označujú transcendentné stavy vedomia, mimo života a smrti. 
Staroveká árijská tradícia má slovo jivanmukti/ na označenie realizácie tohto 
druhu získanej už v smrteľnom tele. 


Poďme teraz k čistému metafyzickému výkladu predmetnej doktríny. 
Nachádzame ho v texte pochádzajúcom zo starých indoárijských rás, vtlačený 
zmyslom pre hrdinsko-duchovnú realitu, ktorej by sa inde len ťažko vyrovnalo. Je 
to Bhagavad-Gíta, časť epickej básne Mahábhárata, 8 ktorá pre odborné oko 
obsahuje vzácny materiál týkajúci sa nielen spirituality árijských rás, ktoré 
migrovali do Ázie, ale aj spirituality „hyperborejského“ jadra. z nich, ktoré podľa 
tradičných názorov, na ktoré sa odvoláva naša koncepcia rasy, treba považovať za 
pôvod všetkých. 


6 Odkazy na Korán a Bhagavad-Gítu v tejto eseji sú totožné s odkazmi vo „Väčšej vojne a 
Menšej vojne“ a „Metafyzike vojny“. 

7 Zosanskrtu sa tento výraz používa v tradícii Advaita Vedanta vo védskej alebo 
hinduistickej filozofii. 

8 Mahábhárata spolu s Rámájanou sú dve veľké epické básne hinduistickej tradície. 
Opisuje kuruckú vojnu, čo bol epický boj medzi dvoma vetvami kráľovskej rodiny. 
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Bhagavad -gíta obsahuje vo forme dialógu doktrínu 
dané vteleným božstvom, Krišnom, princovi bojovníkovi Arjunovi, 
ktorý ho vzýval, keďže prekonaný humanitárnymi a sentimentálnymi 
škrupulami zistil, že už nie je schopný bojovať proti nepriateľovi. Boží súd 
je kategorický: definuje milosrdenstvo 
ktorá zdržala Arjunu v boji ako „ponižujúca impotencia“ (2:4) 

a "nečistoty...to sa vôbec nehodí na človeka, ktorý pozná hodnotu života. 
Nevedú na vyššie planéty, ale do hanby“ (2:2). Preto nie je 

na základe pozemských a náhodných potrieb, ale božieho úsudku, že 
povinnosť boja je tu potvrdená. Sľub je: 

Buď budeš zabitý na bojisku a dosiahneš nebeské 

planét, alebo si podmaníte a užijete si pozemské kráľovstvo. preto 

vstaň odhodlane a bojuj“ (2:37). Vnútorné usmernenie, ktoré je nevyhnutné 
na premenu „menšej vojny“ na „väčšiu, svätú vojnu“ v smrti a 

triumfálne vzkriesenie a nadviazanie kontaktu prostredníctvom hrdinskej 
skúsenosti s transcendentálnym koreňom vlastného bytia je jasne uvedené 
od Krišnu: „Preto, 6, Ariuna, odovzdaj mi všetky svoje diela, 

s plným poznaním Mňa, bez túžby po zisku, bez nárokov na to 

vlastníctvo a bez letargie, bojujte“ (3:30). Podmienky sú spravodlivé 

ako jasné o „čistote“ hrdinského konania, po ktorom treba chcieť 

sám o sebe, mimo každej podmienenej motivácie, každej vášne a všetkého hrubého 
užitočnosť. Slová textu sú: „Bojuješ pre boj? 

bez ohľadu na šťastie alebo nešťastie, stratu alebo zisk, víťazstvo alebo 
porážku - a tým sa nikdy nedopustíš hriechu“ (2:38). 

Ale okrem toho sa objavuje skutočné metafyzické ospravedlnenie 
vojny. Pokúsime sa to vyjadriť čo najprístupnejším spôsobom. Text 
pracuje na základnom rozdiele medzi tým, čo v človeku existuje 
najvyšší zmysel a ako taký je nepodplatiteľný a nemenný - duch 
- a telesný a ľudský prvok, ktorý má len iluzórnu existenciu. Zdôraznil 
metafyzickú nerealitu toho, čo sa dá 
stratiť alebo urobiť iného stratu v peripetiách boja, ako pominuteľné 
život a smrteľné telo (nie je nič bolestivé a tragické - hovorí sa -v 
skutočnosť, že to, čo je osudovo predurčené padnúť, padá), pripomína sa 
ten aspekt božského viniča, ktorý sa javí ako absolútna a rozsiahla sila. 
Pred veľkosťou tejto sily (ktorá prebleskuje Ariunovou mysľou 
moment nadprirodzeného videnia), každá stvorená, teda podmienená 
existencia sa javí ako „negácia“. Dá sa teda povedať, že 
takáto sila pôsobí ako strašné odhalenie všade, kde je takáto „negácia“. 
aktívne odmietnuté: to znamená konkrétnejšie a zrozumiteľnejšie, 
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všade tam, kde náhly výbuch zmetie každý konečný život, každé obmedzenie 
drobného jedinca, buď aby ho zničil, alebo oživil. 
Navyše, tajomstvo „stávania sa“, základného nepokoja 
a neustála zmena, ktorá charakterizuje život tu dole, je odvodená 
práve zo situácie bytostí, konečných v sebe, ktoré tiež 
podieľať sa na niečom nekonečnom. Bytosti, ktoré by boli opísané 
ako „vytvorené“ kresťanskou terminológiou, sú opísané skôr podľa 
starodávna árijská tradícia, ako „podmienená“, podliehajúca stávaniu, zmene 
a zmiznutie práve preto, že v nich horí sila, ktorá 
ich presahuje, čo chce niečo nekonečne rozsiahlejšie ako to všetko 
môžu kedy chcieť. Akonáhle text rôznymi spôsobmi dal zmysel 
z takejto vízie života ďalej špecifikuje, čo musí pre bojovníka znamenať boj a 
pre toho, kto víťazí 
je to oslobodenie - práve vo svojich najdesivejších aspektoch 
hrdinský výbuch sa javí ako istý druh prejavu božstva vo svojom 
kapacita metafyzickej sily deštrukcie konečného - v žargóne 
u niektorých moderných filozofov by sa to nazývalo „negácia 
negácia“. Bojovník, ktorý rozbíja „nemocnosť, ktorý čelí 
peripetie hrdinstva "s vašou mysľou pohltenou v tom najvyššom 
ducha“, chopiac sa plánu, podľa ktorého „ja“ aj „ty“ 
a preto strach o seba a milosrdenstvo pre druhých strácajú všetok význam, 
možno povedať, že aktívne prijímajú absolútnu božskú silu, premieňajú sa v nej a 
oslobodzujú sa prelomením obmedzení týkajúcich sa len ľudský stav existencie. 
„Život - ako luk: 
myseľ - ako šíp: cieľ prepichnúť - najvyšší duch, do 
spojte myseľ s duchom, keď vystrelený šíp zasiahne svoj cieľ.“ - Toto sú evokujúce 
výrazy obsiahnuté v inom texte tej istej tradície, v 
Markandeyva Purana. Toto je v skratke metafyzické odôvodnenie 
vojny, posvätného výkladu hrdinstva, premeny 
„menšia vojna“ na „väčšiu svätú vojnu“ podľa starodávnej indoárijskej tradície, 
ktorá nám teda v najúplnejšej a najpriamejšej forme dáva intímny obsah prítomný 
aj viných formuláciách 
poukázal. 
Na záver spomeňme ešte dva body. 
Prvý sa týka zmysluplného vzťahu v Bhagavad-Gite, 
medzi práve opísaným učením na jednej strane 
a tradícia a rasa na druhej strane. V 4:1-3 sa hovorí, že toto je 
„slnečná“ múdrosť prijatá od Manu, ktorý, ako je známe, je najviac 
staroveký „božský“ zákonodarca árijskej rasy. Jeho zákony pre Árijcov majú 
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rovnakú hodnotu, akú má Talmud pre Hebrejov: teda oni 
tvoria formujúcu silu ich spôsobu života, podstatu ich života 
„trasa ducha“. No, táto prvotná múdrosť, ktorá bola na začiatku 
prenášané prostredníctvom priamej postupnosti, „v priebehu času postupnosť 
bola zlomená, a preto sa veda taká, aká je, zdá byť stratená“ (4:2). 
Nebolo to kňazovi, ale princovi-bojovníkovi, Arjunovi, že to bolo znovu 
odhalené spôsobom, o ktorom práve rozprávali. Uvedomiť si túto múdrosť 
nasledovaním cesty posvätného hrdinstva a absolútneho konania môže znamenať len: 
teda obnovenie, prebudenie, obnovenie toho, čo bolo pri vzniku 
tradície, ktorá po stáročia prežila vtemných hlbinách 
rasa a rutinovala sa v zvykoch po sebe nasledujúcich vekov. Význam, ktorý 
sme už naznačili, opätovný galvanizačný efekt, ktorý 
skutočnosť vojny v daných podmienkach môže mať pre „rasu ducha“, je teda 
presne potvrdené. 

Po druhé, možno si všimnúť, že jednou z hlavných príčin krízy 
západnej civilizácie spočíva v paralyzujúcej dileme, konštituovanej na 
na jednej strane slabou, abstraktnou alebo konvenčne oddanou spiritualitou, 
bohaté na moralistické a humanitárne dôsledky, a na druhej strane 
ruky, záchvatovitým vývojom akcie všetkého druhu, ale v materialistickom a 
takmer barbarskom zmysle. Táto situácia má vzdialené príčiny. 
Psychológia nás učí, že v podvedomí inhibícia často premieňa potlačené a 
odmietnuté energie na príčiny chorôb a hystérií. Starodávne tradície árijských 
rás sav podstate vyznačovali ideálom konania: boli paralyzované a čiastočne 
udusené príchodom kresťanstva, ktoré vo svojich pôvodných formách a nie 


bez vzťahu k prvkom odvodeným od neárijských rás, posunuli 

dôraz na spiritualitu z oblasti konania na kontempláciu, oddanosť a mníšsky 
asketizmus. Katolicizmus, pravda, často 

pokúsil znovu postaviť rozbitý most - a tu, pri diskusii o duchu 

krížových výprav sme už videli príklad tohto pokusu. Avšak, protiklad medzi 
pasívnou spiritualitou a neduchovnou činnosťou 

naďalej zaťažuje osudy západného človeka a nedávno to 

nadobudla podobu záchvatovitého vývoja všemožných akcií v 

už vyslovený zmysel konania na hmotnej rovine, ktorý, dokonca 

keď vedie k uvedomeniu si nespochybniteľnej veľkosti, je zbavený 

každý transcendentný referenčný bod. 

Za týchto podmienok sú výhody obnovenia tradície konania opäť nabitej 
duchom - prispôsobené, prirodzene, dobe - opodstatnené nielen 
bezprostrednými potrebami 
konkrétnu historickú situáciu, ale transcendentným povolaním - mal 
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byť jasné všetkým. Myslíme si, že ak po reintegrácii a obrane rasy tela 
musíme pristúpiť k znovuobjaveniu hodnôt schopných očistiť rasu 
ducha árijského ľudstva od každého heterogénneho prvku a viesť k jej 
neustálemu rozvoju. že nové, živé chápanie učenia a ideálov, ako sú tie, 
ktoré sme tu stručne spomenuli, je pre nás vhodnou úlohou. 
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Pôvodne vyšlo 5.-20. septembra 1940 ako 
Anima e razza della guerra vLaDifesa della Razza. 


V predchádzajúcich článkoch tejto série sme hovorili o rozmanitosti hrdinskej 
skúsenosti a opísali sme jej možné formy od 
z pohľadu rasy a ducha. Pokračujeme v argumentácii a podrobnejšie rozoberáme 
hrdinstvo a zmysel pre boj 
ktoré potrebujeme uchopiť ako ideály vo vzťahu k našej vyššej rase a našej 
vyššia tradícia. 

Už sme boli povinní poznamenať, že dnes je to „hrdinstvo“. 
často sa o ňom hovorí v nejasnom a nešpecifikovanom zmysle. Ak hrdinstvom čo je 
myslená je jednoducho impulzívnosť, pohédanie nebezpečenstvom, drzosť a 
ľahostajnosť voči vlastnému životu, v tomto je akýsi spoločný menovateľ, ktorý 
môže postaviť na rovnakú úroveň divocha, gangstra a 
križiacky rytier. Z materiálneho hľadiska by tento generický heroizmus mohol stačiť 
na mnohé udalosti, najmä v kontexte obyčajných ľudských stád. Z vyššieho pohľadu 
však my 
musí ďalej skúmať otázku, čo sú hrdinovia a čo je 
význam, ktorý vedie a určuje individuálnu hrdinskú skúsenosť. 

Pri tomto probléme treba mať na pamäti rôzne prvky a 
predovšetkým tie, ktoré sa týkajú všeobecného typu civilizácie, rasy a 
istým spôsobom kasting ako ďalšiu diferenciáciu rasy. Veci sa dajú najlepšie 
objasniť, ak si ako východiskový bod pripomenieme všeobecný náčrt staroveku 
Árijská sociálna hierarchia, ako ju najjasnejšie prejavuje indoárijská 
civilizácie, ako aj v seversko-románskej stredovekej civilizácii. Toto 
hierarchia bola štvorstranná. Na vrchole boli exponenti duchovna 
autorita - mohli by sme povedať, zovšeobecňujúc, duchovní vodcovia, ktorým 
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bojovní šľachtici boli podriadení. Potom prišla buržoázia („tretí štáť“)1 a na štvrtom 
mieste kasta alebo trieda jednoduchých robotníkov. 
- dnes by sme ich nazvali proletariátom. Očividne to tak nebolo 
veľa hierarchia ľudí ako jedna z funkcií, v ktorej, hoci každý 
funkcia mala svoju dôstojnosť, funkcie nemohli inak, než normálne existovať vo 
vzťahoch podriadenosti, na ktoré sme práve poukázali. 
von. V skutočnosti je celkom jasné, že tieto vzťahy presne zodpovedajú 
tie, ktoré existujú medzi rôznymi schopnosťami každého človeka hodného 
meno: myseľ riadi vôľu, ktorá zasa ovláda 
funkcie organického hospodárstva - ku ktorým, napokon, čisto životne dôležité 
sily tela sú podriadené. 

Tento obrys je veľmi užitočný, už len preto, že nám umožňuje rozlišovať 
všeobecné typy civilizácií a pochopiť zmysel ich následnosti, 
alebo ich striedanie, v histórii. Máme teda štyri všeobecné typy civilizácie, ktoré sa 
rozlišujú podľa toho, či sú riadené zvrchovane. 
pravdami, hodnotami a ideálmi duchovných vodcov, bojovníkov, 
buržoázia alebo otroci. Ak odhliadneme od stredoveku, vštvorstrannej hierarchii, 
ako sa javila medzi Árijcami v starovekom stredomorskom svete a ešte viac medzi 
ľuďmi z hinduisticko-iránskej civilizácie, sa správny árijský prvok sústredil v dvoch 
najvyšších - rior kasty a určili hodnoty, ktoré ovládali tieto kultúry, 


kým v dvoch ostatných kastách iná krv, pochádzajúca z podrobených 
prevládali domorodé národy: táto skutočnosť by mohla viesť k zaujímavým záverom 
o rasovom pozadí, ktoré sa podieľalo na rozvoji civilizácií každého z vyššie 
uvedených typov. 

Úvahy tohto druhu by však ponúkli len malý komfort 
k pokusu pochopiť všeobecný zmysel dejín Západu od r 
je úplne jasné, že každý, kto má na pamäti tu uvedený prehľad 
by to viedlo k uznaniu v tejto histórii nie toľko hovorenej „evolúcie“, ale skôr 
„involúcie“ - presnejšie postupných pádov z 
každý zo štyroch hierarchických stupňov k ďalšiemu. V skutočnosti je celkom jasné, 
že civilizáciu čistého hrdinsko-sakrálneho typu možno nájsť len va 
viac-menej prehistorické obdobie árijskej tradície. Podarilo sa 
civilizáciami, na vrchole ktorých už nebola autorita duchovných vodcov, ale 
predstaviteľov šľachty bojovníkov - a toto je vek 
historických monarchií až do obdobia revolúcií. S 


1 V predrevolučnom Francúzsku boli stavy rôznymi rádmi, ktoré definovali stratifikáciu 
spoločnosti. Tretí stav tvorili najchudobnejšie zložky obyvateľstva. 
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Francúzske a americké revolúcie Tretí stav sa stáva najdôležitejším, určujúcim 


kolobeh buržoáznych civilizácií. Zdá sa, že marxizmus a boľševizmus napokon vedú 
ku konečnému pádu, prechodu moci a autority do rúk poslednej z kást starovekej 
Árijskej hierarchie. 


Teraz, keď sa vrátime k nášmu hlavnému argumentu, teda k typológii hrdinstva, 
treba poznamenať, že prechody, na ktoré sme práve poukázali, nemajú len politický 
význam, ale vkladajú celý zmysel života a vedú k podriadenosti. všetkých hodnôt, 
ktoré sú vlastné dominantnej kaste alebo rase ducha. Tak napríklad v prvej fáze má 
etika nadprirodzené opodstatnenie a najvyššou hodnotou je dobytie nesmrteľnosti, 
v druhej fáze - teda v civilizácii šľachty bojovníkov - je už etika „svetská“: etika 
vernosti, cti a lojality. Na to nadväzuje buržoázna etika s ideálom ekonomického 
blahobytu, prosperity a kapitalistického dobrodružstva. V poslednej fáze sú jedinou 
etikou zhmotnená, kolektivizovaná a odsvätená práca ako najvyššia hodnota. 
Analogické premeny možno nájsť vo všetkých oblastiach - vezmime si napríklad 
architektúru: ako centrálny architektonicko-tektonický typ chrámu nasleduje hrad, 
potom mesto obce a nakoniec racionalizovaný úľ moderných hlavných miest. Ďalším 
príkladom môže byť rodina: z jednotky hrdinsko-sakrálneho typu, ktorou bola v 
prvej fáze, prechádza do typu „bojovníckej“ rodiny, sústredenej v pevnej autorite 
otca, potom nasleduje rodina ako buržoázna jednota na výlučne ekonomicko- 
sentimentálnom základe: a v poslednej fáze je tu komunistický rozklad rodiny. 


Presne rovnakú artikuláciu si možno všimnúť v typoch hrdinských skúseností 
a vo význame vojny a boja vo všeobecnosti. Nemusíme sa pozastavovať nad 
koncepciou vojny a hrdinstva, ktorá je vlastná civilizáciám prvého typu, ba dokonca 
ani pôvodným Árijcom, pretože na ich tradície sme sa už opakovane a obšírne 
odvolávali v predchádzajúcich článkoch. Tu sa obmedzíme na konštatovanie, že 
vojnu a hrdinstvo v tejto prvej fáze možno považovať v podstate za formy „askézy“, 
ako cesty, po ktorých možno zbierať tie isté nadprirodzené a nesmrteľnosť 
poskytujúce ovocie, ktoré je prisľúbené zasvätením, resp. asketizmom náboženského 
a kontemplatívneho typu. Ale v druhej fáze - v civilizácii „bojovníkov“ - sa perspektíva 
už posunula: „posvätný“ obsah hrdinskej skúsenosti a koncept vojny takmer ako 
symbol a záblesk vzostupného a metafyzického boja je zahalený: čo je teraz 
predovšetkým dôležité, je bojovať a viesť vojnu 
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v mene svojej rasy, svojej cti a svojej slávy. S príchodom 

„buržoázne“ civilizácie typ bojovníka ustupuje typu bojovníka 

vojak a národno-územný aspekt, ktorý len trochu predtým, 

sa nevyslovovalo, ale zdôrazňuje sa: sme v prítomnosti 

citoven2 , ktorý sa chopí zbraní, pátosu vojny a hrdinstva „za slobodu“, 
teda viac-menej za príčinu „nesmrteľného princípu“ 

„boj proti tyranii“ - žargónový ekvivalent politicko-sociálneho 

formy predchádzajúcej civilizácie bojovníkov. Je to s takýmito "mýtmi" 

že bola podporovaná svetová vojna 1914-1918, v ktorej spojenci 

celkom neostro vyhlásil, že to pre nich predstavuje „krížovú výpravu 
demokracie“, nový skok vpred „veľkej revolúcie“ za vec 

slobody národov proti „imperializmu“ a jeho zvyškovým formám 
„Stredoveké tmárstvo“. V prvých formách záverečnej fázy, teda of 
„civilizácia otrokov“, koncept vojny sa mení, internacionalizuje sa a 
kolektivizuje sa, smerujúc ku koncepcii celosvetovej revolúcie proletariátu. 
Len v službách tejto revolúcie je vojna legitímna, umieranie je vznešené 

a to 

hrdina musí vzísť z robotníka. Toto sú základné významy, ktorým sa môže 
prispôsobovať hrdinská skúsenosť, ponechajúc bokom jej bezprostredný 
a subjektívny aspekt impulzov a smelosti, ktoré vedú cez seba. 


Keď hovoríme o predposlednej fáze, teda „buržoáznej vojne“, my 
zámerne hovorili o „mýtoch“. Buržoázna povaha má dva hlavné aspekty: 
sentimentalizmus a ekonomický záujem. Ak ideológia „slobody“ a 
„národa“ demokraticky poňatá zodpovedá prvému aspektu, druhý nemá 
menšiu váhu v nepriznaných motívoch „buržoáznej vojny“. Vojna v rokoch 
1914-1918 v skutočnosti jasne ukazuje, že „ušľachtilý“ 
demokratická ideológia bola len zásterkou, zatiaľ čo úloha, ktorú skutočne 
zohrali medzinárodné financie, je dnes už dobre známa. A dnes vnovom 
vojny, to sa javí ešte jasnejšie: ponúkané sentimentálne zámienky 
sa ukázali byť čoraz nekonzistentnejšie, a je zrejmé, že na 
naopak, že materiálne a plutokratické záujmy a túžba udržať si monopol 
na suroviny sveta, ako aj na 
zlato, sú tým, čo udali „tón“ boja demokratických spojencov 


a viedli ich k tomu, aby vzali zbrane a požiadali milióny mužov, aby sa obetovali 
ich životy. 


2 Francúzsky: „občan“. 
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To nám umožňuje poukázať aj na rasový faktor. Nemali by sme 
zamieňať si, čo je kasta alebo trieda, keď je to podriadená časť v hierarchii, ktorá 
zodpovedá daným hodnotám, s tým, čím sa stane, keď 
uchopí moc a všetko si podriadi. Takže buržoázia a proletariát moderného sveta majú 
charakter veľmi odlišný od tých, ktoré boli charakteristické pre zodpovedajúce triedy. 


v tradičných árijských civilizáciách. Znesvätený a temný charakter 
tá prvá je taká výrazná, ako boli posvätné a duchovné vyššie hodnoty, ktoré sa 
prostredníctvom účasti odzrkadľovali v tých najskromnejších. 
a materiálnych foriem ľudskej činnosti tých druhých. Každá uzurpácia má 
degradácia ako jej fatálny dôsledok: tento proces takmer vždy predpokladá infiltráciu 
sociálne a rasovo menejcenných prvkov. V 
v prípade západnej buržoázie tieto prvky dodali 
hebraizmus. Nerobme si ilúzie: typ plutokratov a iných 
kapitalisti, traja králi buržoáznej a demokratickej civilizácie, 
je v podstate židovský typ, aj keď presný fyzický pôvod z 
židovskú rasu nemožno preukázať. Pokiaľide o Ameriku, každý pozná úvahy, ktoré 
viedli Sombarta3 k tomu, aby nazval kapitalizmus 
kvintesencia Mojžišovho učenia. Je dobre známe, že v 
posledná fáza normálnej spoločnosti Západu, ktorou bola Ghibelline 
Stredovek, medzinárodný obchod a obchod so zlatom boli a 
do značnej miery židovské výsady, a to dokonca aj u vtedajších „buržoáznych profesií“ 
tretieho stavu, nech zostali kdekoľvek v 
ruky Árijcov, pred emancipáciou a degeneráciou civilizácie komún, boli črty veľkej 
dôstojnosti a bezúhonnosti 
zachované, ktoré možno len ťažko nájsť v modernej civilizácii 
obchodníkov, teda buržoáznu kapitalistickú civilizáciu. Je to v podstate od 
židovský prvok, ktorý si táto civilizácia nakreslila do svojho „štýlu“. A vzhľadom 
Na základe týchto skutočností je zrejmé, že prostredníctvom voliteľných afinit sa táto 
civilizácia musela úplne otvoriť hebrejizmu, ktorý prehíbil svoju 
s ľahkosťou a prevzal kontrolu 
všetkých svojich síl prostredníctvom svojich vlastných špecializovaných rasových kvalít. 
Dá sa teda povedať, že súčasná vojna je vojna obchodníkov 
a Židov, ktorí zmobilizovali ozbrojené sily a hrdinské možnosti demokratických národov 
na obranu svojich záujmov. Iste, existujú 
iné prispievajúce faktory. Ale je nepochybné, že Anglicko je a 
typickým prípadom tohto javu, ktorý nie je vôbec nový, a ako povedať 


3 Werner Sombart (1863-1941), nemecký ekonóm a autor knihy Židia a moderný kapitalizmus (Londýn: 
TF Unwin, 1913). 
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pravda, vykazuje charakteristický jav inverzie. Aby som bol konkrétny, v Anglicku 
stále existuje monarchia a šľachta a až do včerajška existovala aj vojenská trieda 
s nespochybniteľným dedičstvom charakteru, bezstarostnosti a pohfdania 
nebezpečenstvom. Ale nie v takýchto prvkoch leží centrum Britského impéria, ale 
skôr v Židoch a Judaizovaných Árijcoch. Degenerované pozostatky „civilizácie 
bojovníkov“ slúžia „civilizácii obchodníkov“, ktorá by im - za normálnych okolností 
- skôr musela slúžiť. Iba tí, ktorí to presne tušia, dokážu pochopiť temné a zmätené 
sily pôsobiace v rase tých, proti ktorým dnes Taliansko bojuje: a práve charakter 
týchto síl vysvetľuje úpadok anglickej bojovej schopnosti a nemožnosť skutočný 
heroizmus a skutočná odvaha, pretože v súčasnosti chýbajú dokonca aj „mýtické“ 
premisy vojny v rokoch 1914-1918, ako už bolo uvedené vyššie. 


Poďme teraz k nášmu poslednému bodu, ktorým je objasnenie zmyslu našej 
vojny a nášho hrdinstva na základe všeobecných doktrinálnych a historických 
názorov, ktoré sme vyjadrili. S rizikom, že budeme považovaní za beznádejných 
utopistov, nikdy nás neomrzí opakovať, že naše opätovné prijatie árijských a 
rímskych symbolov musí viesť k opätovnému prijatiu aj duchovných a tradičných 
koncepcií, ktoré boli vlastné pôvodné civilizácie, ktoré sa vyvinuli pod týmito 
symbolmi. 


Hovorili sme o nadradenej árijskej koncepcii vojny a heroizmu ako asketizmu, 
katarzie, prekonania zväzku ľudského „ja“ a vkonečnom dôsledku efektívnej účasti 
na nesmrteľnosti. Teraz zdôraznime, že menejcenné je obsiahnuté vnadradenom 
- čo vnašom prípade znamená, že skúsenosť boja podľa tohto nadradeného 
významu nesmieme chápať ako akúsi zmätenú mystickú impulzívnosť, ale ako 
rozvoj, integráciu a premenu všetko, čo možno zažiť vo vojne, alebo čo možno od 
vojny žiadať, z akéhokoľvek podriadeného a podmieneného hľadiska. Ak budeme 
postupovať od toho, čo je dole, k tomu, čo je hore, možno teda povedať, že 
nevyhnutná potreba sociálnej spravodlivosti na medzinárodnej scéne a vzbura 
proti hegemónii národov stelesňujúcich „civilizáciu obchodníkov“ môžu byť 
bezprostredným determinantom vojny. . Ale ten, kto vedie vojnu na takom základe, 
môže v nej nájsť aj príležitosť uvedomiť si súčasne vyššiu skúsenosť, teda bojovať 
a byťhrdinom nie tak ako vojak, ale ako bojovník, ako muž, ktorý bojuje. a rád 
nebojuje ani tak v záujme materiálnych výdobytkov, ako skôr v mene svojho kráľa 
a jeho tradície. A za týmto štádiom, v nasledujúcej fáze, alebo vyššej triedy, sa tá 
istá vojna môže stať prostriedkom na dosiahnutie vojny 


225 


Machine Translated by Google 


METAFYZIKA VOJNY 


najvyšší zmysel, ako askéza a „cesta Boha“, ako vyvrcholenie 
ten všeobecný zmysel života, o ktorom sa hovorilo: vita est militia super 
terram. Toto všetko sa integruje a - možno dodať - neexistuje 
pochybovať o tom, že pud a schopnosť obetovať sú ďaleko lepšie 
ten, kto si uvedomuje tento najvyšší význam vo vojne v porovnaní s tým 
ktorý sa zastaví pri jednom z podradených významov. A dokonca aj na tejto 
svetskej rovine sa zákon zeme môže stretnúť so zákonom Božím, keď 
najtragickejšie požiadavky, aké možno v mene veľkosti klásť 
národa sa naplnia v konaní, ktorého konečný zmysel je však 
prekonanie ľudskej väzby, pohfdanie malichernou existenciou 
„roviny“, napätie, ktoré v najvyšších vrcholoch života, 
znamená vybrať si niečo, čo je viac ako život. 

Ak je toto predstava "svätej vojny" ako súčasne materiálna a 
duchovný boj, ktorý bol typický pre árijské národy, ďalej, 
konkrétny odkaz na árijskú romantizmus je vhodný na to, aby sa predišlo istým 
„romantickým“ deformáciám, ktorým bola táto myšlienka v neskoršom období 
vystavená v niektorých kmeňoch týchto ľudí, predovšetkým v severských. Máme na mysli 
naráža na takzvané „tragické hrdinstvo“, lásku k boju pre seba samého, 
ktorý medzi severskými národmi preberá podtóny Titanicu, „Ni-belungian“4 
a Faustian. Do tej miery, že to nie je len literatúra 
- a zlá literatúra - určite obsahuje záblesky árijskej spirituality, 
ale zdegenerovali na úroveň primeranú jednoduchej civilizácii bojovníkov, 
pretože neboli schopní zostať na nadradenom. 
úroveň pôvodu, ktorá nie je len hrdinská, ale aj „slnečná“ a 
"Olympionik". Rímska koncepcia toto skreslenie nepozná. Vo vnútri, ako aj 
navonok, vojna nemôže byť posledným slovom, je to skôr 
znamená podmaniť si moc tak pokojnú, ako dokonalú a nehmotnú. 
Okrem mystiky vojny, vo vyššom árijskom poňatí ako aj 
v rímskom je mystika víťazstva. Vojaci Fabiusa5 
romanticky neprisahali vyhrať alebo zomrieť, ale radšej sa vrátiť ako víťazi - 
ako to naozaj urobili. Na rímskom ceremoniáli triumfu, ktorý 


4 Nibelungen je meno burgundskej kráľovskej rodiny v germánskej mytológii. 

5 Ouintus Fabius Maximus Verrucosus (280 pred Kr.?-203 pred Kr.) bol rímsky konzul, ktorý bol 
vymenovaný za diktátora Rímskej republiky po jej počiatočnej porážke počas Druhej púnskej vojny, v 
ktorej Rím napadli Kartáginci pod Hannibalovým velením. Fabiusovi sa podarilo udržať silnejšiu 
kartuginskú silu na uzde tým, že sa proti nim zapojil do zdíhavej partizánskej vojny, než aby sa s nimi 
priamo konfrontoval, o čom vedel, že by to viedlo k porážke. Za jeho víťaznú službu Rimania oslavovali 
Fa-bius ako „Štít Ríma“. 
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ako sme povedali vinom článku, mal viac náboženský než vojenský charakter, 
osobnosť víťaza bola v najbližšom vzťahu s Jupiterom, 
árijský boh kozmického poriadku a práva. Autentická myšlienka Paxa 
Romana6 mala výrazne „olympijské“ vlastnosti - aby si to všetko uvedomila 
treba sa odvolávať na spisovateľov z čias Augusta? a na 
Virgilš predovšetkým. Nie je to zastavenie duchovného napätia vojny, 
ale jeho plodné a žiarivé vyvrcholenie - ako také predstavuje 
prekonanie vojny ako samoúčelného a temne tragického povolania. 

Toto sú základné charakteristické prvky toho najvyššieho 
Árijská koncepcia boja. O dôležitosti pripomenutia si ich a ich opätovného prežívania 
dnes nemôže nikto pochybovať 
uvedomujúc si, že súčasný konflikt nie je len takmer „súkromnou“ záležitosťou 
medzi istými národmi, ale je určený, ničením zmätených a 
násilne nastolené situácie, skutočne viesť k novému všeobecnému poriadku 
hodný mena: duchovne rímsky. 


6 „Rímsky mier“, to bolo obdobie dejín Rímskej ríše, ktoré trvalo približne od roku 27 
pred Kristom do roku 180 nášho letopočtu, počas ktorého ríša prosperovala a neviedla 
žiadne veľké vojny. 

7. Augustus (63 pred Kr. - 14 po Kr.) bol prvým cisárom Rímskej ríše, ktorý inicioval Pax 
Romana. 

8 Vergílius (70-19 pred Kr.) bol rímsky básnik, ktorý napísal Eneidu , čo bol národný epos 
klasického Ríma. 
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boja avíťazstva 


Pôvodne vyšlo ako Die arische Lehre von Kampf und Sieg (Viedeň: 
Anton Schroll 8. Co., 1941), ktorý obsahuje text príhovoru Evolu 
v nemčine na konferencii Abteilung fúr Kulturwissenschaft des Kaisers 
Wilhelm-Insti-tuts, v Palazzo Zuccari v Ríme 7. decembra 1940. 


Úpadok moderného Západu, podľa názoru slávneho 
kritik civilizácie! má jednoznačne dve výrazné charakteristiky: v 
na prvom mieste patologický vývoj aktivity pre seba: v 
na druhom mieste pohfdanie hodnotami poznania a kontemplácie. 


Pod poznaním tento kritik nemá na mysli racionalizmus, intelektualizmus 
alebo márne hry literátov - ani kontempláciou nerobí 
znamená odrezanie sa od sveta, zrieknutie sa alebo nepochopená forma mníšskeho 
odlúčenia. Poznanie a kontemplácia 
predstavujú pre neho skôr tie najnormálnejšie a najvhodnejšie formy 
účasť človeka na nadprirodzenom, nadľudskom a nadrozumovom 
reality. Bez ohľadu na toto objasnenie, jeho pohľad zahfťňa to, čo je, k 
nás, neprijateľný predpoklad. V skutočnosti už mlčky naznačil, že každý čin v 
materiálnej oblasti je obmedzujúci a že najvyššia duchovná sféra je prístupná len 
spôsobmi odlišnými od tých 
akcie. 

V tejto premise je jasne rozpoznateľný vplyv vízie života, ktorá je vo svojej 
podstate pre ducha árijskej rasy zvláštna, 
aj keď je to tak zakorenené v myslení pokresťančeného Západu, že 
dokonca ju možno nájsť oživenú v cisárskej koncepcii Danteho.2 The 


1 Spomínaným kritikom je pravdepodobne René Guénon. 


2 Dante Alighieri (1265-1321) je považovaný za najväčšieho spisovateľa v talianskom 
jazyku a bol autorom Božskej komédie. Tu má Evola pravdepodobne na mysli 
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protiklad medzi konaním a kontempláciou však nebol známy 

k starým Árijcom. Činnosť a kontemplácia sa nepovažovali za 

dve funkčné obdobia opozície. Označili iba dve odlišné 

cesty k rovnakej duchovnej realizácii. Inými slovami, myslelo sa to 

že človek môže prekonať podmieňovanie individuality a zúčastniť sa nadprirodzenej 
reality prostredníctvom kontemplácie alebo rovnako, 

prostredníctvom akcie. 

Vychádzajúc z tejto koncepcie musíme teda charakter úpadku západnej 
civilizácie hodnotiť iným spôsobom. Tradícia konania má povahu árijsko-západných 
rás. Táto tradícia 
prešlo však progresívnou odchýlkou. Moderný západ 
takto spoznal a ctil len sekularizovaného a zhmotneného 
forma konania, bez akéhokoľvek bodu kontaktu s transcendenciou -— a 
znesvätená činnosť, ktorá sa nevyhnutne fatálne zvrhla do horúčky a mánie a stala 
sa činnosťou pre činnosť, ktorá vytvára len jednoduché mechanické efekty 
podmienené časom. V modernom svete 
asketických a autenticky kontemplatívnych hodnôt nemožno vtiahnuť 
korešpondencia s takýmto degenerovaným konaním tiež, ale iba zmätená kultúra 
a neživá a konvenčná viera. Toto je pointa 
odkaz na našu analýzu situácie. 

Ak heslo pre akýkoľvek aktuálny pohyb obnovy je „návrať“. 

Obnovenie povedomia o starovekej árijskej koncepcii konania musí byť považované 
za základnú úlohu. Táto koncepcia 

musí pôsobiť s transformačnou účinnosťou, vyvolávajúc vitálne sily v 

nový človek, vedomý si svojej rasy. Dnes sa sami navrhujeme pokúsiť 

všeobecný prehľad špekulatívneho vesmíru starých Árijcov v 

s cieľom poskytnúť nové dôkazy o niektorých základných prvkoch nášho 

spoločná tradícia s osobitným významom pre význam boja, 

vojna a víťazstvo. 


kx x 


Lebo staroveká árijská vojna mala všeobecný význam večnej 
boj medzi metafyzickými silami. Na jednej strane bolo 
Olympský princíp svetla, uránová a slnečná realita: na druhej 
ruka, hrubé násilie, titánsko-telurický, barbarský prvok v klasickom 


Danteho dielo politickej filozofie, Monarchy (Cambridge: Cambridge University Press, 1996). 
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cal zmysel, žensko-démonická substancia. Motív tohto metafyzického boja sa 
neustále vynára na povrch prostredníctvom nespočetných foriem mýtov 

tradície árijského pôvodu. Akýkoľvek boj v materiálnom zmysle bol zažitý s väčším 
alebo menším vedomím ako epizóda v tomto protiklade. 

Ale árijská rasa sa považovala za armádu olympionikov 

zásada: podľa toho je potrebné obnoviť túto koncepciu medzi 

Árijci, ako ospravedlnenie alebo najvyššie zasvätenie akéhokoľvek 

hegemónna ašpirácia, ale aj samotná myšlienka impéria, ktorého anti-sekulárny 
charakter je v podstate veľmi zrejmý. 

Podľa tradične založeného svetonázoru sú všetky zdanlivé skutočnosti 
symbolický. Platí to teda aj o vojne, ako to vidno zo subjektívneho a vnútorného 
hľadiska. Vojna a Božia cesta sú také 
zlúčené do jedného celku. 

Významné svedectvá, ktoré sa vtejto súvislosti nachádzajú v rámci seversko- 
nemeckých tradícií, sú dobre známe. Je však potrebné poznamenať, 
že tieto tradície v podmienkach, v ktorých sa k nám dostali, majú 
stávajú sa roztrieštenými a poprehadzovanými, alebo tvoria materialistické 
pozostatky vyšších, prvotných árijských tradícií, často schátraných na úroveň 
ľudových povier. Táto úvaha nám v tom neprekáža 
stanovenie niektorých podstatných motívov. 

V prvom rade, ako je známe, Valhalla je centrom nebeskej nesmrteľnosti, 
vyhradenej hlavne hrdinom padlým na bojisku. Pán 
tohto miesta, Odin-Wotan, je nám predstavený v Ynglingasaga ako ukazovanie 
hrdinom cestu, ktorá vedie k miestu bohov, 
kde prekvitá nesmrteľný život. Podľa tejto tradície žiadna obeta 
alebo kult je viac oceňovaný najvyšším bohom a žiadny nevytvára 
bohatšie ovocie ako tá obeta, ktorú človek prináša, keď padne do boja 
bojisko. Okrem toho sa za zmäteným populárnym zobrazením Wildes Heer3 skrýva 
tento význam: prostredníctvom vojnových bojovníkov, ktorí padnú a obetujú 
Odinovi, sa zvyšuje sila, ktorá 
tento boh potrebuje pre konečný boj proti Ragna-rôkkr, to znamená, 
„zatemnenie božstva“, ktoré ohrozovalo svet od pradávna. To jasne ilustruje árijský 
motív metafyzického 
boj. VEdde sa hovorí, že „bez ohľadu na to, aký veľký je počet 
hrdinovia zhromaždení vo Valhalle ich nikdy nebude priveľa 


3 Nemecky: „divoký hostiteľ“. Toto je koncept prítomný v mnohých starovekých kultúrach, v ktorých 
možno vidieť skupinu lovcov na koňoch, ako prenasledujú svoju korisť po oblohe. V niektorých 
verziách sa verí, že lovci sú dušami mítvych bojovníkov vedených bohmi. 
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vlk prichádza“. „VIk“ je tu symbolom temných a divokých síl 
ktoré sa svetu Aesir podarilo spútať a podmaniť si. 

Aryo-iránska koncepcia Mithry, „nespavého bojovníka“, 
ktorý na čele Fravashi svojich verných vedie boj proti 
nepriateľov árijského boha svetla je úplne analogický. Čoskoro budeme 
zaoberať sa Fravashi a ich korešpondenciou s Valkýrami z 
severskej tradície. Zatiaľ by sme chceli vysvetliť generála 
význam „svätej vojny“ prostredníctvom iných, zhodných svedectiev. 

Nemalo by nás prekvapiť, ak sa odvoláme v prvom rade na moslimskú 
tradíciu. Moslimská tradícia tu slúži ako vysielač 
Aryo-iránska tradícia. Myšlienka „svätej vojny“ - aspoň pokiaľ ide o prvky, o ktorých 
uvažujeme - sa dostala k arabským 
kmeňmi cez svet perzských špekulácií. Bolo to teda neskoré znovuzrodenie 
prvotného árijského dedičstva a z tohto pohľadu my 
určite si to môže osvojiť. 

Napriek tomu sú v spomínanej tradícii dve „sväté vojny“. 
rozlišované: „väčšia svätá vojna“ a „menšia svätá vojna“. Rozlíšenie je založené na 
výroku Proroka, ktorý, keď sa vrátil z 
vojenská výprava, povedal: „Teraz sa vraciam od menšieho k väčšiemu 
vojna".4 

V tomto ohľade väčšia svätá vojna patrí duchovnému poriadku. 
Naproti tomu menšia svätá vojna je fyzický boj, materiál 
vojny, vedené vo vonkajšom svete. Väčšia svätá vojna je boj o 
človeka proti nepriateľom, ktorých v sebe nosí. Presnejšie povedané, je to 
boj nadprirodzeného živlu, vrodeného človeku, proti všetkému 
ktorý je pudový, vášnivý, chaotický a podlieha silám prírody. To je tiež myšlienka, 
ktorá sa odhaľuje v texte starovekého Árijca 
múdrosť bojovníka, Bhagavad-Gita: „Takže človek vie, že je transcendentálny k 
hmotným zmyslom, mysli a inteligencii, 0 mocný ozbrojený Arjuna, mal by si ustáliť 
myseľ zámernou duchovnou inteligenciou a teda - duchovnou silou - poraziť tohto 
nenásytného nepriateľa 
známy ako žiadostivosť" (3:43). 

Nevyhnutnou podmienkou pre vnútornú prácu oslobodenia je, že toto 
nepriateľ je zničený raz a navždy. V kontexte hrdinskej tradície 
menšia svätá vojna - teda vonkajší boj - slúži len ako niečo 
pomocou ktorých sa dosiahne väčšia svätá vojna. Pre tento dôvod 
„svätá vojna“ a „cesta Boha“ sa často považujú za synonymá 


4 Všetky odkazy na islamské písma a Bhagavadagítu v tejto eseji sú totožné s tými, ktoré sú 
obsiahnuté v „Väčšej vojne a Menšej vojne“ a „Metafyzike vojny“. 
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texty. V Koráne teda čítame : „Nech teda tí, ktorí predávajú životy 
tohto sveta pre budúci svet, bojujú na Alahovej ceste. Ak niekto bude 
bojovať na ceste Alahovej, či už bude zabitý alebo zvíťazí, zaplatíme 
mu nesmiernu odmenu“ (4:74). A ďalej: Pokiaľide o tých, ktorí bojujú 


na ceste Alahovej, On nedovolí, aby ich činy zablúdili. Povedie ich a 
zlepší ich stav a vpustí ich do záhrady, ktorú im dal poznať“ (47:4-6). 


Ide o narážku na fyzickú smrť vo vojne, ktorá dokonale zodpovedá 
takzvanému mors triumphalis - „triumfálnej smrti“ - klasických 
tradícií. Rovnakú náuku však možno interpretovať aj v symbolickom 
zmysle. Ten, kto v „menšej svätej vojne“ dokázal žiť „väčšiu svätú 
vojnu“, vytvoril v sebe silu, ktorá ho stavia do pozície prekonať krízu 
smrti. Dokonca aj bez toho, aby sme boli fyzicky zabití, prostredníctvom 
askézy konania a boja môže človek zažiť smrť, môže vnútorne zvíťaziť 
a uvedomiť si „viac ako živoť“. V ezoterickom ohľade v skutočnosti 
„raj“, „nebeská ríša“ a podobné výrazy nie sú ničím iným ako 
symbolickými reprezentáciami - vymyslenými pre ľudí — 
transcendentných stavov vedomia na vyššej úrovni, než je život a smrť. 


Tieto úvahy by nám mali umožniť rozlíšiť tie isté obsahy a 
významy pod vonkajším odevom kresťanstva, ktoré bola nordicko- 
západná hrdinská tradícia nútená nosiť počas križiackych výprav, aby 
sa mohla prejaviť vo vonkajšom svete. V ideológii križiackej výpravy 
malo oslobodenie chrámu a dobytie „Svätej zeme“ styčné body - oveľa 
početnejšie, než sa všeobecne prikláňa k názoru - so seversko-árijskou 
tradíciou, ktorá sa odvoláva na mystický Asgard, vzdialená krajina 
Aesir a hrdinov, kde nevládne smrť a obyvatelia si užívajú nesmrteľný 
život a nadprirodzený pokoj. Svätá vojna sa javila ako integrálna 
duchovná vojna, a to natoľko, že ju kazatelia mohli doslova prirovnať 
k „kúpaniu, ktoré je takmer ako oheň očistca, ale pred smrťou“. 


Svätý Bernard prehlásil templárom: „Je to pre vás sláva, že nikdy 
neopustíte bitku [pokiaľ] nebudete pokrytí vavrínmi. Ale ešte väčšia 
sláva je získať na bojisku nesmrteľnú korunu...“ 

„Absolútna sláva“ - pripisovaná Pánovi, ktorý je hore, na oblohe 
- in excelsis Deo5 - je vysvätená aj pre križiaka. Na tomto pozadí by 
mohol Jeruzalem, vytúžený cieľ „menšej svätej vojny“. 


5 Latinsky: „Boh na výsostiach“. 
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byť videný v dvojitom aspekte pozemského mesta a nebeského mesta a 
Križiacka výprava sa ukázala byť predohrou skutočného naplnenia nesmrteľnosti. 
Oscilujúce vojenské peripetie križiackych výprav vyvolali nepokoj, počiatočný 
zmätok a dokonca aj kolísanie viery. Ale neskôr ich 
Jediným výsledkom bolo očistenie myšlienky svätej vojny od všetkých zvyškov 
hmoty. Nešťastný výsledok križiackej výpravy sa prirovnal k cnosti prenasledovanej 
nešťastím, k cnosti, ktorej hodnotu možno posúdiť a 
odmenený len vo svetle nadpozemského života. Okrem víťazstva resp 
poraziť úsudok o hodnote zameraný na duchovný rozmer konania. Svätá vojna 
teda stála za to, bez ohľadu na to, sama o sebe 
jeho viditeľných výsledkov, ako prostriedku na dosiahnutie nadosobnej realizácie 
prostredníctvom aktívnej obety ľudského prvku. 
Rovnaké učenie sa objavuje, povýšené na metafyzickú rovinu vyjadrenia, v 
slávnom hinduisticko-árijskom texte - Bhagavad-Gite. Ľudský súcit a emócie, 
ktoré bránia bojovníkovi Ar-junovi bojovať proti nepriateľovi, charakterizuje boh. 


ako "nečistoty...vôbec sa to nehodí na človeka, ktorý pozná hodnotu života. 
Nevedú na vyššie planéty, ale do hanby“ (2:2). 

Namiesto toho boh sľubuje nasledovné: „Buď budeš zabitý 
na bojovom poli a získajte nebeské planéty, inak zvíťazíte 
a užívaj si pozemské kráľovstvo. Preto vstávajte s odhodlaním 
a bojovať“ (2:37). 

Vnútorná dispozícia premeniť menšiu svätú vojnu na 
väčšia svätá vojna je jasne opísaná nasledujúcimi výrazmi: „Tak 
vedieť, že je transcendentálny voči hmotným zmyslom, mysli a 
inteligencia, 0 mocný ozbrojený Arjuna, človek by si mal upevniť myseľ 
úmyselnou duchovnou inteligenciou a tak - duchovnou silou - zdolať 
tento nenásytný nepriateľ známy ako žiadostivosť“ (3:43). 

Rovnako jasné výrazy potvrdzujú čistotu tohto konania: musí to tak byť 
chcel pre seba, mimo každý materiálny cieľ, mimo každú vášeň a 
každý ľudský impulz: „Bojuješ pre boj, bez 
berúc do úvahy šťastie alebo nešťastie, stratu alebo zisk, víťazstvo alebo porážku - a 
tým sa nikdy nedopustíš hriechu“ (2:38). 

Ako ďalší metafyzický základ osvieti boh svojho poslucháča o rozdiele 
medzi absolútnym duchom, ktorý je nezničiteľný, 
a telesné a ľudské prvky, ktoré majú len iluzórnu existenciu. Na jednej strane si 
Arjuna uvedomuje metafyzickú nereálnosť toho, čo človek môže stratiť alebo 
spôsobiť, že stratia iní, tj pominuteľné 
život a smrteľné telo. Na druhej strane je Arijuna vedený ku skúsenosti 
prejav božského ako sily, ktorá zmieta toho, kto 
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prežíva to do neodolateľnej absolútnosti. V porovnaní s týmto 
sila akákoľvek podmienená forma existencie sa javí ako obyčajná negácia. 
Keď je táto negácia sama osebe neustále a aktívne negovaná, tj. 
keď je každá obmedzená forma existencie premožená alebo zničená v 
v boji sa táto sila stáva desivo evidentnou. To je v týchto podmienkach 
energiu vhodnú na vyvolanie hrdinskej premeny jednotlivca možno správne definovať. V 
rozsahu, v akom je schopný pôsobiť v 
čistota a absolútnosť, ktoré sme naznačili, že bojovník zlomí 
reťaze človeka, evokuje božské ako metafyzickú silu deštrukcie konečného a účinne 
priťahuje túto silu do seba, 
nachádza vňom svoje osvietenie a oslobodenie. Evokujúce heslo 
iného textu, ktorý patrí do tej istej tradície, je vhodné tu: 
„Život - ako luk: myseľ - ako šíp: cieľ prepichnúť — 
najvyšší duch: spojiť myseľ s duchom, keď vystrelený šíp zasiahne svoj cieľ." 
Je veľmi dôležité, že Bhagavad-Gita predstavuje tieto učenia, ktoré vysvetľujú, ako 
vyššia forma metafyzickej realizácie 
boja a hrdinstva treba chápať ako odkaz na prvotné árijské dedičstvo slnečnej povahy. Tieto 
učenia boli v skutočnosti dané 
od "Slnka" prvotnému zákonodarcovi Árijcov Manuovi a následne udržiavaný posvätnou 


dynastiou kráľov. V priebehu storočí sa stratili, a preto ich nanovo odhalili 


božstvo nie kňazovi, ale predstaviteľovi šľachty bojovníkov, 


Arjuna. 


kk kx 


To, o čom sme doteraz diskutovali, nám tiež umožňuje pochopiť 


intímny obsah inej skupiny klasických a severských tradícií. my 

treba začať jednoduchým pozorovaním: v týchto tradíciách sa výnimočne často objavujú 
určité špecifické symbolické obrazy: obraz duše ako démona, dvojníka, génia a podobne, 
tie z dionýzskych6 entít a 

bohyňa smrti: a napokon bohyne víťazstva, ktorá často 

vystupuje aj ako bohyňa boja. 

Aby sme im porozumeli, mali by sme si najprv objasniť význam obrazu duše ako 
démona, génia alebo dvojníka. Muž klasickej antiky symbolizoval v démonovi alebo dvojitej 
hlbokej sile, ktorou je život 
života, takpovediac, pokiaľ vládne všetkému telesnému a animickému 


6 Dionýz bol gréckym bohom extázy a opojenia. 
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udalosti, ktoré bežné vedomie nedosiahne, ale ktoré sú však určujúce pre 
prípadnú existenciu a osud 

individuálne. Verilo sa, že medzi touto entitou a mystickými silami rasy a krvi 
existuje úzky vzťah. Zdá sa, že démon 

mnohé aspekty sú podobné lares , mystickým entitám akcie 

alebo z potomstva, o ktorom napríklad Macrobius?7 tvrdí: „Bohovia 

sú tí, ktorí nás udržujú pri živote - živia naše telo a vedú našu dušu.“ to 

dá sa povedať, že existuje vzťah medzi démonom a obyčajným 

vedomie analogické tomu, ktoré existuje medzi princípom individualizácie a 
princípom individualizácie. Prvý je podľa 

učenie starých ľudí, nadindividuálna sila, nadradená teda zrodeniu a smrti. To 
posledné, teda individualizované vedomie, podmienené telom a vonkajším 
svetom, je spravidla predurčené k rozpadu alebo k efemérnemu a 
nevýraznému prežitiu. V severskej tradícii má obraz Valkýra viac-menej 
rovnaký význam ako 

démona v klasickej antike. Vmnohých textoch je obraz 

Valkýra sa spája s fylgjou , teda duchovnou entitou pri práci 

v človeku, ktorého moci je podriadený osud človeka. A ako kynfylgaja 
Valkýra je - podobne ako lares starovekého Ríma - mystickou silou 

krv. To isté platí pre Fravashi Aryo-Iránca 

tradície. Fravashi, slávny orientalista, vysvetľuje, „je intímny 

sila každého človeka, to je to, čo ho drží pri živote a stará sa o to 

narodil sa a existuje“. 

Zároveň sú Fravashi, podobne ako rímsky lares, príbuzní s 
prapôvodné sily kmeňa a sú, podobne ako Valkýry, desivé bohyne vojny, 
rozdávače šťastia a víťazstva. 

Toto je prvé spojenie, ktoré chceme preskúmať. Toto tajomné 
moc, ktorá je hlbokou dušou rasy a transcendentným faktorom pri 
práce v jednotlivci, čo môže mať spoločné s bohyňou o 
vojna? Aby sme tento bod správne pochopili, je potrebné si zapamätať 
že starí Indoeurópania mali takpovediac aristokratickú a diferencovanú 
predstavu o nesmrteľnosti. Nie všetci uniknú rozpusteniu 
„Ja“ do toho lemurického zvyšku, ktorého Hádes a Niflheim8 boli starodávnymi 


symbolickými reprezentáciami. Nesmrteľnosť je výsadou niekoľkých, 


7 Ambrosius Theodosius Macrobius (395-423), rímsky novoplatónsky filozof. 
Jeho primárnym dielom sú Saturnálie (New York: Columbia University Press, 1969). 


8 Vseverskej mytológii bol Niflheim miestom Hel, kam boli posielané duše tých, ktorí 
zomreli nehrdinskou smrťou. 
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a podľa árijskej koncepcie konkrétne privilégium srncov. Pokračovaťv 
živote - nie ako tieň, ale ako poloboh - je vyhradené 
k tým, ktoré zvláštne duchovné pôsobenie povýšilo z jednej prirodzenosti 
na druhú. Tu, žiaľ, nemôžeme úplne dokázať 
nasledujúca afirmácia: z operatívneho hľadiska tento duchovný čin 
pozostával z premeny individuálneho „ja“ Z formy 
bežného ľudského vedomia, ktoré zostáva ohraničené a 
individualizovaný, do hlbokej, nadindividuálnej a individualizujúcej sily, 
ktorá existuje po narodení a smrti, sila, o ktorej sme povedali 
pojem „démon“ zodpovedá.9 

Démon je však mimo všetkých konečných foriem, v ktorých sa 
prejavuje, a to nielen preto, že predstavuje prvotné 
výkonu celej akcie, ale aj s ohľadom na intenzitu. V dôsledku toho náhly 
prechod od bežného vedomia k moci 
symbolizovaný démonom spôsobuje deštruktívnu krízu, akúsi ruptúru, 
v dôsledku napätia potenciálu príliš silného pre ľudský okruh. 
Predpokladajme teda prípad, v ktorom úplne výnimočne 
V podmienkach môže démon sám, takpovediac, v jednotlivcovi prepuknúť, 
dáva mu pocítiť jej ničiacu transcendenciu: v tomto prípade by sa prebudil 
akýsi živý a aktívny zážitok smrti. Druhá súvislosť, teda dôvod, prečo sav 
mýtických zobrazeniach staroveku obraz dvojníka alebo démona mohol 
zlúčiť s 
to o božstve smrti sa preto stáva jasným. V severskej tradícii bojovník vidí 
svoju Valkýru, keď umiera alebo zažíva smrteľné nebezpečenstvo. 


Poďme ďalej. Vnáboženskom asketizme umftvovanie, zrieknutie sa 
„ja“ a nutkanie odovzdať sa Bohu sú preferovanými prostriedkami, 
ktorými sa človek pokúša vyvolať spomínanú krízu. 
a efektívne ju prekonať. Výrazy ako „mystická smrť" alebo „temnota“. 
noc duše“, 10 atď., ktoré naznačujú tento stav, sú známe. 
Na rozdiel od toho je vkontexte hrdinskej tradície aktívny impulz, 
dionýzovské uvoľnenie prvku konania, preferovaným prostriedkom k 
rovnakému cieľu. Na najnižšom stupni zodpovedajúcej fenomenológie 
pozorujeme napríklad tanec, keď je zamestnaný ako 
posvätná technika na vyvolanie a využitie prostredníctvom extázy duše, 


9 Pre presnejšie pochopenie všeobecnej koncepcie života, z ktorej vychádza tu spomínané učenie, 
odkazujeme čitateľa na našu Revoltu. (Poznámka pridal Evola). 


10 Toto je názov diela sv. Jána z Kríža. 
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sily, ktoré sídlia v jeho híbke. Ďalší život vzniká v živote jednotlivca, keď je oslobodený 
od dionýzského rytmu, takmer ako objavenie sa jeho vlastného priepastného koreňa. 
Wildes Heer, Fúrie, 11 Erynnyes a iné podobné duchovné povahy sú symbolickými 
reprezentáciami tejto sily. Zodpovedajú teda prejavom démona v jeho hrôzostrašnej 

a aktívnej transcendencii. Posvätné hry predstavujú vyššiu úroveň tohto procesu. Ešte 
vyššia úroveň je úroveň vojny. Týmto spôsobom sme opäť privedení späť k starodávnej 
árijskej koncepcii bojového a bojovníckeho asketizmu. 


Uznalo sa, že možnosť takéhoto nadnormálneho zážitku spočíva na vrchole 
nebezpečenstva a hrdinského boja. Zdá sa, že latinské slovo ludere (hrať sa, bojovať) už 
podľa všetkého obsahuje myšlienku riešenia (Bruckmann).12 Toto je jeden z mnohých 
odkazov na vlastnosť vrodenú boju, oslobodenia od individuálneho obmedzenia a 
privedenia ku vzniku voľné sily, ktoré sú latentné v híbke. 


Tretia analógia čerpá svoj pôvod a základ z toho: démon, lares, individuačné „ja“ atď. 
sú identické nielen s Fúriemi, Erynnyes a inými rozpútanými dionýzovskými povahami, 
ktoré samy osebe majú množstvo čít. spoločné s bohyňou smrti: zodpovedajú tiež 
pannám, ktoré vedú útočníka v boji, Valkýram a Fravashi. Fravashi sú napríklad v 
textoch označovaní ako „hroziví, všemohúci“, „tí, ktorí búria a poskytujú víťazstvo tomu, 
kto ich vzýva“ - alebo, lepšie povedané, tomu, kto ich vyvoláva vo vnútri. sám. 


Odtiaľto je krátky krok k našej konečnej analógii. Tie isté bojovné entity konečne 
várijských tradíciách preberajú črty bohýň víťazstva, metamorfózu, ktorá presne 
označuje šťastné naplnenie príslušných vnútorných skúseností. Rovnako ako démon 
alebo dvojník znamenajú hlbokú a nadindividuálnu silu, ktorá zostáva v latentnom 
stave počas bežného vedomia: tak ako Fúrie a Erynnyes odrážajú zvláštny prejav 
démonických erupcií a výbuchov - a bohyne smrti, valkýry, fravashi atď. odkazujú na 
rovnaké situácie, pokiaľ sú umožnené prostredníctvom hrdinského boja - tak bohyňa 
víťazstva je vyjadrením víťazstva 


11 Vrímskej mytológii boli Fúrie ženské božstvá, ktoré sa mstili živým v mene mftvych ľudí, 
ktorým bolo ublížené. Ich meno v gréckej mytológii bolo Erynnyes. 


12 Heinz Bruckmann, nemecký znalec latinčiny. 
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„ja“ nad touto mocou. Označuje úspešný impulz smerom k stavu, ktorý sa nachádza 
mimo nebezpečenstva vrodeného v extáze a sub-osobných formách ničenia, 
nebezpečenstvo vždy číhajúce v zálohe za frenetickým momentom dionýzovského 
konania a samotného hrdinského konania. 
Čo nachádza výraz v tejto reprezentácii mýtického vedomia 
je teda impulzom k duchovnému, skutočne nadosobnému stavu, 
ktorý robí slobodným, nesmrteľným, vnútorne nezničiteľným - ktorý, ako je 
povedal, „z dvoch robí jeden“ (dva prvky ľudskej podstaty). 

Prejdime teraz k celkovému významu týchto starovekých hrdinských tradícií, 
teda k mystickej predstave víťazstva. Základné 
myšlienka bola, že medzi fyzickým a metafyzickým, medzi viditeľným a neviditeľným 
existuje účinná zhoda, korešpondencia, ktorou diela ducha prejavovali 
nadindividuálne črty a boli vyjadrené reálnymi operáciami a faktami. 


Z tohto predpokladu bola vopred určená duchovná realizácia ako 

tajný duch určitých vojnových podnikov, ktorých konkrétne víťazstvo 

by bola koruna. Podľa toho aj materiálny, vojenský rozmer 

víťazstvo bolo považované za korelát duchovného faktu, ktorý priniesol 

víťazstvo v súlade s nevyhnutným vzťahom medzi vnútorným a vonkajším svetom. 
Víťazstvo sa teda javí ako 

vonkajší a viditeľný znak zasvätenia a mystického znovuzrodenia 

dosiahnuté v rovnakom bode. Fúrie a smrť, koho bojovník 

čelil materiálne na bojisku, duchovne v ňom bojoval 

v podobe hrozivej erupcie prvotných síl jeho bytia. Keď nad nimi zvíťazí, víťazstvo je 
jeho. 

Je teda jasné, prečo má víťazstvo v tradičnom svete posvätný význam. 
Náčelník, uznávaný na bojovom poli, teda poskytol živý zážitok prítomnosti mystickej 
sily. 
ktorá ho premenila. Hlboký význam postavy z iného sveta, ktorá vybuchne v sláve a 
„božstve“ víťaza - fakt 
žev starovekom Ríme oslava triumfu nadobúdala črty 
oveľa posvätnejšie ako vojenské - stáva sa preto zrozumiteľným. 

Opakujúca sa symbolika v starovekých árijských tradíciách víťazstiev, Val-kýrií a 
podobných entít, ktoré vedú dušu bojovníka k 

„Obloha“ sa nám teraz odhaľuje v úplne inom svetle, rovnako ako 

mýtus víťazného hrdinu, akým je Dorian Hercules, ktorý získa 

koruna, vďaka ktorej sa podieľa na olympskej nesmrteľnosti od Nike, 

„bohyňa víťazstva“. Do akej miery perspektíva, ktorá 

chce vidieť len "poéziu", rétoriku a bájky v tom všetkom je skreslené a 

povrchné sa teraz stáva jasným. 
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Mystická teológia učí, že blahorečiaca duchovná vízia je 
dosiahnuté v sláve a kresťanská ikonografia kladie aureolu slávy 
okolo hláv svätých a mučeníkov. To všetko naznačuje dedičstvo, 
aj keď vyblednuté, našej povýšenej hrdinskej tradície. Aryo-iránsky 
tradícia už poznala, vlastne slávu - hvareno - chápanú ako nebeskú 
oheň, sláva, ktorá zostupuje na kráľov a náčelníkov, robí ich nesmrteľnými a 
svedčí o nich vo víťazstve. Av klasickej antike 
vyžarujúca kráľovská koruna symbolizovala slávu presne ako slnečnú a nebeskú 
oheň. Svetlo, slnečná nádhera, sláva, víťazstvo, božská kráľovská moc sú v 
árijskom svete obrazy a predstavy, ktoré sa objavujú v najtesnejšom spojení, 
nie v zmysle abstrakcií a vynálezov človeka, ale skôr s 
význam latentných potenciálov a absolútne reálne aktualizovaných kapacít. V 
takomto kontexte pre nás mystická doktrína boja a víťazstva predstavuje 
žiarivý vrchol našej spoločnej tradície konania. 


kk x 


Dnes sa k nám táto tradícia prihovára spôsobom, ktorý je stále zrozumiteľný 
- samozrejme za predpokladu, že sa vzdáme jej vonkajšieho a podmieneného 
modality prejavu. Ak chceme ísť za vyčerpanú, ubitú spiritualitu, postavenú 
na špekulatívnych abstrakciách a pietistických pocitoch, a zároveň ísť za 
materialistickú degeneráciu 
aké lepšie referenčné body dnes možno nájsť ako 
spomínané ideály starovekého árijského človeka? 

Ale je toho viac. Na Západe existuje duchovné a materiálne napätie 
sa za posledné roky zaplietli do takej miery, že môžu len 
vyriešiť bojom. So súčasnou vojnou ide vek 
jeho koniec a dostávajú sa sily, ktoré už nemožno ovládať 
abstraktnými myšlienkami, univerzalistickými princípmi alebo mýtmi chápanými ako obyčajné 
iracionality, a ktoré samy osebe neposkytujú základ pre a 
novej civilizácie. Oveľa hlbšia a oveľa podstatnejšia forma konania je 
teraz nevyhnutné, aby za troskami rozvráteného a odsúdeného 
svetom, pre Európu nastáva nový vek. 

V tejto perspektíve bude veľa závisieť od spôsobu, akým je dnešný 
jednotlivec schopný formovať živú skúsenosť z boja: 
teda na tom, či je v pozícii prevziať hrdinstvo a obetu 
ako katarzia a ako prostriedok oslobodenia a vnútorného prebudenia. Toto 
práca našich bojovníkov - vnútorná, neviditeľná, ďaleko od gest a vznešenosti 
- bude mať rozhodujúci charakter nielen pre záver, 
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víťazný a definitívny pre udalosti tohto búrlivého obdobia, ale aj pre usporiadanie 
a prisudzovanie zmyslu pre Rád, ktorý povstane z víťazstva. Boj je potrebný na 
prebudenie a zmiernenie sily, ktorá okrem útokov, krvi a nebezpečenstva 
uprednostňuje nové stvorenie s novou nádherou a mocným mierom. 


Preto sa dnes na bojisku musíme opäť učiť čistému konaniu: konaniu nielen v 
zmysle mužskej askézy, ale aj v zmysle očisty a cesty k vyšším formám života, k 
formám platným v sebe a pre seba. - to presne znamená návrat k starodávnej aryo- 
západnej tradícii. Z dávnych čias sa k nám stále ozýva toto evokujúce heslo: „Život 
- ako luk: myseľ - ako šíp: cieľ prepichnúť - najvyšší duch: spojiť myseľ s duchom, 


M7 


keď vystrelený šíp zasiahne svoj cieľ.“ 


Ten, kto ešte aj dnes zažíva boj, v zmysle tohto uznania tejto profesie, zostane 
stáť, kým ostatní sa zrútia - a jeho bude neporaziteľnou silou. Tento nový človek v 
sebe prekoná každú drámu, každý súmrak, každý chaos, pričom s príchodom 
nových čias vytvorí princíp nového vývoja. Podľa starodávnej árijskej tradície môže 
takéto hrdinstvo najlepších ľudí nadobudnúť skutočnú sugestívnu funkciu, to 
znamená, že môže znovu nadviazať stáročia stratený kontakt medzi svetom a 
nadsvetom. Zmyslom boja potom nebude strašná porážka, ani pustý osud 
podmienený len vôľou k moci, ale skúška dobrého rozumu a božského povolania 
kmeňa. Potom sa neobnoví zmysel mieru utápaním sa v bezfarebnej buržoáznej 
každodennosti, ani nedostatok duchovného napätia v boji, ale plnosť napätia 
samotného. 


"Krv hrdinov je Pánovi bližšie ako atrament učencov a modlitby zbožných." 
Tradičná koncepcia je tiež založená 

na predpoklade, že vo „svätej vojne“ oveľa viac ako jednotlivci pôsobia 
mystické prvotné sily rasy. Tieto sily pôvodu sú tie, ktoré vytvárajú celosvetové 
impériá a prinášajú ľuďom „víťazný mier“. 
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Význam 
Bojovníkový prvok pre 


Nová Európa 


Pôvodne publikované v marci 1941 ako 
"Sul significato delľelemento guerriero 
per la nuova Europa v La Vita Ttaliana. 


Jedna z hlavných opozícií, ktorú priniesla prvá svetová vojna 
svetlo sa týka vzťahu medzi štátom a vojenskou zložkou. To, čo sa 
objavilo, bol charakteristický protiklad, ktorý v skutočnosti 
odzrkadľovali ani nie tak dve rôzne skupiny ľudí, ako skôr dve rôzne 
vek, dve mentality a dve rôzne koncepcie „civilizácie“. 

Na jednej strane sa objavila myšlienka, že armáda a vo všeobecnosti 
prvok bojovníka je iba podriadený a pomocný 
štát. Normálni a správni vládcovia štátu podľa tohto názoru 
sú tým, čo by sa dalo nazvať „civilným“ alebo „buržoáznym“ prvkom. 
Tento „buržoázny“ prvok sa angažuje v profesionálnej politike a - 
povedané známym výrazom - keď v politike treba pokračovať inými prostriedkami, 1 
sú nasadené vojenské sily. Za týchto podmienok armáda 
neočakáva sa, že prvok bude mať nejaký osobitný vplyv na politiku 
alebo o živote v spoločnosti všeobecne. Určite sa uznáva, že 
vojenský prvok má svoju vlastnú etiku a hodnoty. Tento názor však 
považuje za nežiaduce, ba až absurdné uplatňovať túto etiku a hodnoty 
do celého normálneho života národa. Predmetný pohľad je v skutočnosti 


1 „Vidíme teda, že vojna nie je len politickým aktom, ale aj skutočným politickým 
nástrojom, pokračovaním politického obchodu, uskutočňovaním toho istého inými 
prostriedkami.“ Slávny citát od Clausa von Clausewitza (1780-1831), pruského 
vojenského teoretika. Citát možno nájsť v jeho knihe On War (London: Routledge, 
2004), s. 42. 
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úzko súvisí s demokratickým, osvieteným2 a liberálnym presvedčením, že skutočná 
civilizácia nemá nič spoločné s tou smutnou nevyhnutnosťou, ktorou je vojna, ale 
že jej základom, a nie vojnovými cnosťami, je „pokrok umenia a vedy“ a formovanie 
spoločenského života podľa „nesmrteľných zásad“. Preto by sa vtakejto spoločnosti 
malo hovoriť skôr o elemente „vojaka“ ako o elemente skutočného bojovníka. 


V skutočnosti sa slovo „vojak“ etymologicky vzťahuje na jednotky, ktoré bojujú za 
žold alebo honorár v službách triedy, ktorá sama nevedie vojnu. 

Toto je viac-menej význam, ktorý má vojenský prvok v liberálnych a demokraticko- 
buržoáznych štátoch napriek povinnej brannej povinnosti. Tieto štáty ho využívajú 
na riešenie vážnych sporov na medzinárodnej úrovni viac-menej rovnakým 
spôsobom, ako vo vnútroštátnom poriadku využívajú políciu. 


Proti tomuto názoru je druhý, podľa ktorého vojenský prvok preniká do 
politického, ale aj etického poriadku. 
Vojenské hodnoty sú tu autentické hodnoty bojovníka a majú základnú súčasť 
všeobecného ideálu etickej formácie života: ideál platný aj mimo prísne vojenskej 
roviny a vojnových období. 
Výsledkom je obmedzenie civilnej buržoázie, politicky a buržoázneho ducha vo 
všeobecnosti vo všetkých oblastiach spoločenského života. Pravá civilizácia je tu 
poňatá mužne, aktívne a hrdinsky: a na tomto základe sú chápané prvky, ktoré 
definujú všetku ľudskú veľkosť a skutočné práva národov. 


Sotva treba povedať, že vo svetovej vojne v rokoch 1914-1918 bola prvá 
ideológia vlastná spojencom a predovšetkým západným a atlantickým demokraciám, 
kým druhú v podstate reprezentovali centrálne mocnosti. Podľa známeho 
slobodomurárskeho hesla - ktoré si tu často pripomíname - sa táto vojna viedla 
ako akási veľká križiacka výprava celosvetovej demokracie3 proti „militarizmu“ a 
„pruskému zmýšľaniu“, ktoré pre tieto „imperialistické“ národy predstavovali 
„tmársky“ rezíduá v rámci „vyspelej“ Európy. 


Tento výraz však obsahuje pravdu, na ktorú sme poukázali na začiatku, a to, 
že protiklad bol nielen medzi dvoma skupinami národov, ale aj medzi dvoma vekmi 
- aj keď, prirodzene, vtedy a subjektívne sa veci javili vo veľmi odlišnom prostredí. 
spôsobom. 

To, čo sav slobodomurárskom žargóne nazývalo „anachronické zvyšky“, znamenalo 


2 Francúzsky: „osvietený“. 
3 Keď Spojené štáty v roku 1917 vstúpili do vojny, prezident Woodrow Wilson ju charakterizoval ako 


„križovú výpravu za demokraciu“. 
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skutočne prežitie hodnôt typických pre celok tradičných, vojnových, 
mužná a árijská Európa, kým hodnoty „rozvinutého sveta“ áno 

neznamená nič iné ako etický a duchovný úpadok Západu. 

Navyše teraz už lepšie vieme, akí „imperialisti“ boli pokryteckí exponenti 
tohto druhého sveta svojím vlastným zvláštnym spôsobom: 

aby som bol presný, imperializmus buržoázie a obchodníkov, ktorí 

chceli nerušene využívať výhody mieru, ktorý mal byť vnútený a zachovaný 
nie tak vlastnými vojenskými silami, ako skôr 

sily narukované zo všetkých častí sveta a zaplatili za týmto účelom. 

S mierovými zmluvami a vývojom v povojnovom období sa to stáva 
čoraz zreteľnejším. Funkcia vojenského prvku sa zmenila na akúsi 
medzinárodnú políciu 
- alebo skôr než skutočne „medzinárodná“, policajná sila organizovaná 
určitou skupinou národov, ktorá má zaviesť proti vôli ostatných a pre 
ich vlastný zisk, daný skutočný stav: keďže toto bolo a je čo 
„obrana mieru“ a „práva národov“ skutočne znamenajú. Pokles 
zo všetkých pocitov hrdosti a cti ako bojovník 
demonštrovaný skutočnosťou, že boli vyvinuté všetky druhy nečestných prostriedkov 
na zabezpečenie požadovaných výsledkov bez toho, aby sa ktomu museli uchýliť 
armáda degradovaná na medzinárodnú políciu: systémy sankcií, 
ekonomické blokády, národné bojkoty atď. 

S najnovším medzinárodným vývojom, ktorý viedol 
k strate autority Spoločnosti národov a napokon k súčasnej vojne, k 
účinnému zvráteniu hodnôt nielen v politickej rovine. 
ale aj na etickom a celkovom životnom pohľade ako celku 
stanú sa jasne viditeľnými. Súčasný boj nie je ani tak proti konkrétnym 
ľuďom, ale skôr proti konkrétnej myšlienke, ktorá je viac-menej 
rovnaký ako ten, ktorý podporovali spojenci v predchádzajúcej vojne. To 
vojna mala za cieľ upevniť „demokratický imperializmus“ proti komukoľvek 
nebezpečných výtržníkov, nová vojna je určená na označenie konca 
tohto „imperializmu“ a niekoľkých mýtov, ktoré mu slúžia ako „alibis“, a na 
vytvoriť predpoklady pre nový vek, v ktorom má byť etika bojovníka 
slúžiť ako základ civilizácie kolektívu európskych ľudí. Vtomto zmysle 
možno súčasnú vojnu nazvať obnovujúcou vojnou. to 
vracia do pôvodného stavu ideály a názory na život a 
právo, ktoré je ústredným prvkom pôvodných tradícií árijských národov - 
predovšetkým ário-rímske a seversko-árijské - také centrálne, že 
keď chátrali alebo boli opustené, viedlo to nevyhnutne k pádu 
každý z týchto národov a moc prešli do rúk nižších elementov, rasovo aj 
duchovne. 
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Je však vhodné, aby nedochádzalo k nedorozumeniam 
význam, ktorý bude mať prvok bojovníka v novej Európe, 
so zameraním na slovo „militarizmus“, podobné tým, ktoré už boli zámerne 
podporované - s plnou znalosťou faktov - demokratickými protivníkmi. Nejde o to, 
aby sme Európu obmedzovali na kasárne, ani ju definovali 
divoká vôľa k moci ako ultima ratio4 alebo dospieť k nejasne tragickému 
a iracionálna koncepcia života. 

Preto je potrebné si to v prvom rade dobre uvedomiť 
špecificky vojnové hodnoty sú vo vojenskom kontexte iba reprezentáciami reality, 
ktorá sama osebe môže mať vyššiu, nie len etickú, 
ale aj metafyzický význam. Tu nebudeme opakovať to, čo máme 
už mal možnosť obšírne diskutovať inde:5 budeme 
len si pripomeňme, že staroveké árijské ľudstvo zvyčajne chápalo život ako 
večný boj medzi metafyzickými silami na jednej strane 
uránové sily svetla a poriadku, na druhej strane temné sily o 
chaos a hmota. Táto bitka pre starovekého Árijca bola vybojovaná a 
vyhral vo vonkajšom aj vo vnútornom svete. A bol to exteriér 
bitka, ktorá odrážala bitku, ktorú treba vybojovať v sebe, ktorá bola považovaná za 
skutočne spravodlivú vojnu: bitka proti týmto silám a národom 
vonkajšieho sveta, ktorý mal rovnaký charakter ako mocnosti 
v našom vnútri, ktoré musí byť podrobené a podriadené, až kým sa nedosiahne 
pax triumphalis.6 

Z toho vyplýva vzájomný vzťah skutočného bojovníka 
alebo hrdinský étos s určitou vnútornou disciplínou a určitou nadradenosťou, 
vzájomný vzťah, ktorý sa v tej či onej forme vždy objavuje vo všetkých našich 
najlepšie tradície. Preto len ten, kto je krátkozraký alebo predpojatý 
môže veriť, že nevyhnutný dôsledok presadzovania vízie sveta ako vojnového 
bojovníka a tvrdenia, že nová Európa bude 
musia byť vytvorené v znamení ducha bojovníka musí byť chaos 


4 Latinsky: „posledná možnosť“. 


5 Porov. predovšetkým naše dielo Revolt Against the Modern World, Hoepli, Miláno 1934. (Pozn. 

pridal Evola.) 

6 Dokonca aj v kresťanskej doktríne svätého Augustína tento názor na spravodlivú vojnu jasne zostáva: 
„Proficientes autem nondumague perfecti ira [bojovať] possunt, ut bonus guisgue ex ea parte pugnet 
contra alterum, gua etiam contra semet ipsum: et in uno guippe hom-ine caro concupiscit adversus 
spiritum et spiritus adversus carnem“ (De Civ., XV, 5). Ale s dobrými, dobrí ľudia, alebo aspoň dokonale 
dobrí ľudia nemôžu bojovať: hoci len smerujú k dokonalosti, bojujú do takej miery, že každý dobrý 
človek vzdoruje iným v tých bodoch, v ktorých vzdoruje sebe. A v každom jednotlivcovi „telo žiada proti 
duchu a duch proti telu“. Z Božieho mesta a kresťanskej náuky svätého Augustína (Grand Rapids: 
Eerdmans, 1988).] (Poznámku pridal Evola.) 
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uvoľnených síl a inštinktov. Skutočný ideál bojovníka znamená nie 
len silový a fyzický tréning ale aj pokojné, kontrolované a uvedomelé 
formovanie vnútra a osobnosti. Láska k odstupu a poriadku, schopnosť 
podriadiť svoj individualistický a vášnivý prvok zásadám, schopnosť nadradiť 
akciu a prácu. 
obyčajná osobnosť, pocit dôstojnosti bez márnivosti sú črty 
skutočný duch bojovníka je taký dôležitý ako ten, ktorý sa týka skutočného 
boja: takže z vyššieho hľadiska môže byť boj sám osebe cenný, aj keď nie 
tak pre svoje okamžité materiálne výsledky, ako skôr pre dôkaz 
tieto vlastnosti, ktoré majú samozrejmú konštruktívnu hodnotu a môžu 
predstavujú prvky špeciálneho „štýlu“, a to nielen v danej oblasti 
národ venovaný špeciálne vojakom, ale aj v celom ľude a 
aj za hranicami daného národa. 

Tento posledný bod je potrebné osobitne zdôrazniť, práve v súvislosti s 
náš boj za novú Európu a novú európsku civilizáciu. Vzťah 
čo je podľa spomínaného árijského a tradičného pohľadu, ktorí existujú 
medzi vnútorným bojom a „spravodlivou vojnou“, užitočné, navyše na 
predchádzanie dvojznačnému iracionalizmu tragickej a iracionálnej vízie 
svet, a tiež umožňuje človeku ísť za určité zatvrdnutie, zbavené 
svetla, ktoré sa nachádza v niektorých podriadených aspektoch čisto vojenského štýlu. 
Podľa najvyššieho pohľadu, ktorý sa dnes znovu vynára v 
najpevnejšie a najmocnejšie sily našich národov, bojovná disciplína a boj sú 
spojené s určitou „premenou“ a účasťou na efektívnej „duchovnosti“. Takto 
vyzerá myšlienka „mieru“, 
čo nemá nič spoločné s materialistickým, demokraticko-buržoáznym 
je načrtnutá koncepcia: je to mier, ktorý nie je ukončením 
duchovné napätie pri práci v boji a vbojovníckom asketizme, ale 
skôr akési pokojné a mocné naplnenie toho. 

V zásade je to tu neredukovateľný protiklad medzi 
objavujú sa dve odlišné koncepcie „civilizácie“. Na jednej strane skutočne 
neexistuje „imperialistický materializmus“ a „vojnová brutalita“, 
a na druhej strane „láska ku kultúre“ a záujem o „duchovné hodnoty“. Skôr 
existujú duchovné hodnoty daného typu a správneho árijca 
pôvodu, ktoré sa stavajú proti ich odlišnej, intelektualistickej, „humanistickej“ 
a buržoáznej koncepcii. Je zbytočné si nahovárať, že civilizácia vojnových 
bojovníkov môže mať rovnaký ohľad na tzv 
„svet vied a umenia“ ako ten, ktorý sa im páčil v predchádzajúcom 
vek liberalizmu a buržoázie devätnásteho storočia. Môžu 
si zachovávajú svoj vlastný význam, ale podriadeným spôsobom, pretože oni 
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nepredstavujú to, čo je podstatné, ale doplnok. Hlavná vec spočíva namiesto toho v 
určitom vnútornom štýle, určitej formácii mysle a 

charakter, jednoduchosť, jasnosť a tvrdosť, priam zažitý 

zmysel existencie, bez expresionizmov, bez sentimentálnych-izmov, potešenie z 
rozkazovania, poslúchania, konania, dobývania a prekonávania seba samého. 


Že svet „intelektuálov“ to všetko považuje za „neduchovné“ 
a takmer barbarské je prirodzené, ale nemá to žiadny význam. Veľmi odlišná vážnosť 
a híbka z pohľadu, z ktorého „kultúra“ 
buržoázneho sveta sa javí ako vláda červov, foriem bez života a bez sily, patrí do sveta 
„bojovníkov“. Len bude 
v nasledujúcom období, keď bude nový typ Európana dostatočne vysoký 
že možno očakávať novú „kultúru“, menej márnivú, menej „humanistickú“. 
odrážať niečo z nového štýlu. 

Dnes je veľmi dôležité uvedomiť si tieto aspekty 
bojovníka tak, aby pri vytváraní základov budúcej dohody a 
spoločná civilizácia európskych národov, abstraktná a zastaraná 
nápady sa opäť neuplatňujú. Len prácou z energií, ktoré v skúške ohňom boja 
rozhodujú o slobode, dôstojnosti. 
a poslanie národov, ktoré pravé porozumenie, spolupráca a 
možno vytvoriť jednotu civilizácie. A ako tieto energie majú málo 
robiť s „kultúrou“, ako ju chápu „intelektuáli“ a „humanisti“ 
ku ktorému sa nedá očakávať, že sa znovu zasvätia, takže každý 
abstraktné poňatie práva, všetka neosobná regulácia vzťahov 
medzi rôznymi ľudskými skupinami a medzi rôznymi vôľami štátov 
sa im zdajú neznesiteľné. Tu je ďalší zásadný príspevok 
ktorý môže duch bojovníka ponúknuť forme a zmyslu nového európskeho poriadku, 
sa stáva jasným. Duch bojovníka sa vyznačuje priamym, 
jasné a lojálne vzťahy založené na vernosti a cti a zdravom inštinkte pre rôzne 
dôstojnosti, ktoré vie dobre rozlíšiť: stavia sa proti 
všetko, čo je neosobné a triviálne. V každej civilizácii založenej 
na duchu bojovníka všetok poriadok závisí od týchto prvkov, nie od právnych 
paragrafov a abstraktných „pozitivistických“ noriem. A to sú tiež prvky 
ktorý dokáže zorganizovať sily, nabudené skúsenosťami z boja a 
zasvätený víťazstvom, do novej jednoty. Preto v určitom zmysle 
typ organizácie bojovníkov, ktorý bol typický pre niektoré aspekty 
feudálna rímsko-germánska civilizácia nám môže dať predstavu o tom, čo azda bude 
fungovať v upravenej forme pre novú Európu, pre ktorú dnes 
bojujeme. Pri riešení vzťahov nielen medzi mužom, ale aj 
Štát proti štátu a rasa proti rase, je potrebné, aby bolo možné otehotnieť 
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opäť tej poslušnosti, ktorá neponižuje, ale povyšuje, toho príkazu alebo 
vedenia, ktoré zaväzuje človeka k nadradenosti a presnej zodpovednosti. 
Namiesto právnych predpisov abstraktného „medzinárodného práva“ 
zahťňajúce národy akéhokoľvek druhu, organické právo Európanov 
musia vzniknúť národy založené na týchto priamych vzťahoch. 

Suum cuigue. 7 Tento árijský a rímsky princíp definuje pravdu 
koncepcia spravodlivosti na medzinárodnej úrovni ako na osobnej a je 
úzko spojené s bojovou víziou života: každý musí mať 
presný zmysel pre ich prirodzené a legitímne miesto v dobre formulovanom 
hierarchický celok, musia cítiť hrdosť na toto miesto a prispôsobiť sa 
k tomu dokonale. Za týmto účelom v skutočnosti zahfňal aj „asketický“ prvok 
v duchu bojovníka bude mať osobitný význam. Uvedomiť si nové 
európskeho poriadku, sú potrebné rôzne podmienky: ale niet pochýb 
že na prvom mieste musí byť „askéza“ vlastná disciplíne bojovníka: schopnosť 
vidieť realitu, potláčajúc každú partikulárnu povýšenosť, každú iracionálnu 
náklonnosť, každú prchavú pýchu: pohfdanie pohodlným Životom a všetkými 
materialistickými predstavami o blahobyte: štýl jednoduchosti, drzosti a 
vedomej sily v spoločnom úsilí na všetkých 
lietadlá. 


7 Latinsky: „každému podľa svojho“. 
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hrdinstva 


Pôvodne uverejnené 19. apríla 1942 ako „Volti 
delľeroismo“ v „Diorama mensile“, II Regime Fascista. 


Často sme upozorňovali našich čitateľov na to, že skúmanie témy „vnútorná 
rasa“ stojí za to, hoci vtomto štádiu môže zostať neúplné, pretože namiesto toho, 
aby sme si všimli výskyt alebo ne - výskyt boja a smrti medzi ľuďmi, je potrebné 
vziať do úvahy ich odlišný „štýl“ a postoj k týmto javom a odlišné významy, ktoré 
môžu dať boju a hrdinskej obeti vakomkoľvek konkrétnom čase. V skutočnosti, 
aspoň vo všeobecnosti, môžeme hovoriť o škále, na ktorej sa dajú zaradiť jednotlivé 
národy podľa toho, ako sa nimi meria hodnota ľudského života. 


Peripetie tejto vojny odhalili vtomto ohľade kontrasty, o ktorých by sme tu 
chceli stručne diskutovať. Obmedzíme sa v podstate na extrémne prípady, 
reprezentované Ruskom a Japonskom. 


Boľševická podosobnosť 


Dnes je už dobre známe, že vedenie vojny sovietskeho Ruska nepripisuje ani 


najmenšiu dôležitosť ľudskému životu alebo ľudstvu ako takému. 

Pre nich nie sú bojovníci nič iné ako „ľudský materiál“ v najbrutálnejšom zmysle 
tohto zlovestného výrazu - v zmysle, ktorý sa, žiaľ, teraz rozšíril vistom druhu 
vojenskej literatúry - materiál, ktorému netreba venovať osobitnú pozornosť. ktorý 
preto nemusia váhať obetovať tým najneľútostnejším spôsobom, ak ho majú po 
ruke. Vo všeobecnosti, ako ukázali nedávne udalosti, Rus môže vždy ľahko čeliť 
smrti kvôli akejsi vrodenej, temnej fatalizácii a ľudský život bol lacný. 
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po dlhú dobu v Rusku. V súčasnom využívaní ruského vojaka ako 
najsurovejšieho „ľudského krmiva“ však vidíme aj logický dôsledok 
boľševického myslenia, ktoré najradikálnejšie pohťda všetkými 
hodnotami odvodenými od idey osobnosti a má v úmysle jednotlivca 
od tohto oslobodiť. ideu, ktorú považuje za poveru, a z „buržoázneho 
predsudku“ „ja“ a „baňa“, aby ho redukoval do postavenia 
mechanického člena kolektívneho celku, čo je jediná vec, ktorá 
považované za dôležité. 

Z týchto faktov sa ukazuje možnosť formy obety a hrdinstva, 
ktorú by sme nazvali „telurickou“ a podosobnou, v znamení 
kolektívneho, všemocného a beztvarého človeka. Smrť boľševizovaného 
muža na bojovom poli tak predstavuje logické zavfšenie procesu 
odosobnenia a zničenia každej kvalitatívnej a osobnej hodnoty, ktorá 
bola po celý čas základom boľševického ideálu „civilizácie“. Tu možno 
presne pochopiť to, čo Erich Maria Remargue tendenčne navrhol v 
knihe, ktorá sa stala notoricky známou ako komplexný význam vojny: 
tragickú irelevantnosť jednotlivca v situácii, keď čistá inštinktívnosť, 
uvoľnené elementárne sily a pod. -osobné impulzy získavajú prevahu 
nad všetkými mysliteľnými hodnotami a ideálmi. Vskutku, tragický 
charakter toho ani nepociťujeme, práve preto, že zmysel pre osobnosť 
už zmizol, každý vyšší horizont je vylúčený a kolektivizácia, dokonca aj 
duchovnej sféry, už zapustila hlboké korene v novej generácii 
fanatikov, vychovanej na slová Lenina a Stalina. Vidíme tu jednu 
špecifickú, aj keď pre našu európsku mentalitu takmer nepochopiteľnú 
formu pripravenosti na smrť a sebaobetovania, ktorá poskytuje 
možno až zlovestnú radosť zo zničenia seba iiných. 


Japonská mystika boja 


Nedávne epizódy japonskej vojny nám dali na známosť „štýl“ 
umierania, ktorý sa z tohto pohľadu zdá byť príbuzný so štýlom 
boľševického človeka v tom zmysle, že svedčí o rovnakom pohédaní 
hodnotou jednotlivca a osobnosti vo všeobecnosti. Konkrétne sme 
počuli o japonských letcoch, ktorí sa so svojimi lietadlami naloženými 
bombami úmyselne vrhajú na svoje ciele, a o vojakoch, ktorí 
umiestňujú míny a sú odsúdení na smrť pri ich akcii, a zdá sa, že 
formálny orgán títo „dobrovoľníci smrti“ existujú v Japonsku už dlho. 
Opäť je vtom niečo, čo je pre západnú myseľ ťažko pochopiteľné. Ak 
by sme však 
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Pokúste sa pochopiť najintímnejšie aspekty tejto extrémnej formy heroizmu, 
nachádzame hodnoty, ktoré sú dokonalým protikladom k hodnotám bezohľadného 
„telurického hrdinstva“ boľševického človeka. 

Priestory tu majú v skutočnosti prísne náboženský alebo, lepšie povedané, 
asketický a mystický charakter. Nemyslíme to v najzreteľnejšom a najvonkajšom 
zmysle - teda ako odkaz na skutočnosť, že vJaponsku sú náboženská myšlienka a 
idea cisárstva jedna a tá istá vec, takže služba cisárovi sa považuje za formu Božia 
služba a sebaobetovanie pre Tennol a štát má rovnakú hodnotu ako obeta 
misionára alebo mučeníka - ale v absolútne aktívnom a bojovnom zmysle. Toto sú 
určite aspekty japonskej politicko-náboženskej myšlienky: treba však hľadať 
dôvernejšie vysvetlenie nových javov na vyššej úrovni, než je táto, vo vízii sveta a 
života vlastnej budhizmu a vyššie. všetko do zenovej školy, ktorá bola správne 
definovaná ako „náboženstvo samurajov“, teda japonskej kasty bojovníkov. 


Táto „vízia sveta a života“ sa skutočne snaží pozdvihnúť vlastníkov zmysel 
pre jeho vlastnú pravú identitu na transcendentálnu úroveň, pričom jednotlivcovi 
a jeho pozemskému životu ponecháva iba relatívny význam a realitu. 

Prvým pozoruhodným aspektom je pocit „prichádzania z diaľky“ - to znamená, 
že pozemský život je len epizóda, jeho začiatok a koniec sa tu nenachádzajú, má 
vzdialené príčiny, je držaný v desiatich- silou, ktorá sa následne prejaví v iných 
osudoch až do najvyššieho oslobodenia. Druhým pozoruhodným aspektom 
súvisiacim s prvým je, že je popieraná realita „ja“ v jednoduchom ľudskom 
vyjadrení. Pojem „osoba“ sa vzťahuje späť na význam, ktorý mal pôvodne v 
latinčine, teda na masku herca, teda daný spôsob vystupovania, prejav. Podľa 
zenu, teda náboženstva sam-urai, je za tým niečo nepochopiteľné a 
nekontrolovateľné, samo osebe nekonečné a schopné nekonečných foriem, takže 
sa to na rozdiel od všetkého nazýva symbolicky sunya, teda „prázdno“. ktorá je 
vecne podstatná a viazaná na konkrétnu formu. 


Vidíme tu náčrt základov hrdinstva, ktoré možno nazvať „nadosobným“ - kým 


boľševické bolo naopak „podosobné“. Človek sa môže chopiť vlastného života a 
odhodiť ho v jeho najintenzívnejšom okamihu z nadbytku v istote večnej existencie 
a nezničiteľnosti toho, čo nikdy nemalo začiatok, nemôže mať koniec. Čo sa 
niekomu môže zdať extrémne 


1 Japonský výraz pre cisára, ktorý znamená „nebeský panovník“. 


250 


Machine Translated by Google 


ODRODY HRDINSTVA 


Západná mentalita sa tu stáva prirodzenou, jasnou a samozrejmosťou. Nedá sa tu 
ani hovoriť o tragédii - ale z opačného dôvodu ako v prípade boľševizmu: nemožno 
hovoriť o tragédii kvôli prežívanému pocitu irelevantnosti jednotlivca vo svetle 
vlastnenia zmyslu. a sila, ktorá v živote presahuje život. Je to hrdinstvo, ktoré by 
sme takmer mohli nazvať „olympionikom“. 


A tu, mimochodom, môžeme poukázať na diletantskú triviálnosť jedného 
autora, ktorý sa vistom článku pokúsil v štyroch riadkoch demonštrovať zhubný 
charakter, ktorý takéto názory, na rozdiel od tých, ktoré zastávajú názor, že 
pozemská existencia je jedinečná a neodvolateľná, musia mať. ideu štátu a službu 
štátu. Japonsko ponúka nanajvýš kategorické vyvrátenie takýchto divokých predstáv 
a ráznosť, s akou náš spojenec Japonsko vedie svoje hrdinské a víťazné bojové 
demonštrácie, naopak, obrovský bojovnícky a duchovný potenciál, ktorý môže 
vychádzať z prežitého pocitu transcendencia a nad-osobnosť, o ktorých sme 
hovorili. 


Roman Devotio 


Tu je vhodné zdôrazniť, že ak uznávanie hodnoty osobnosti je vlastné 
modernému Západu, je preň typické aj takmer poverčivé zdôrazňovanie dôležitosti 
výchovy, ktorá v posledných podmienkach demokratizácie podnietila známy koncept 
„ľudských práv“ a sériu socialistických, demokratických a humanistických povier. 
Spolu s týmto zjavne menej pozitívnym aspektom bol rovnaký dôraz kladený na 
„tragickú“, nehovoriac „prometheovskú“" koncepciu, ktorá opäť predstavuje pokles 
úrovne. 


V opozícii k tomu všetkému musíme pripomenúť „olympijské“ ideály našich 
najstarších a najčistejších tradícií: potom budeme môcť chápať rovnako ako naše 
aristokratické hrdinstvo, zbavené vášne, vlastné bytostiam, ktorých životný stred 
je skutočne na vyššej úrovni, z ktorej sa môžu vrhnúť za akúkoľvek tragédiu, za 
akúkoľvek väzbu a akékoľvek trápenie, ako neodolateľné sily. 


Tu sa žiada malá historická reminiscencia. Hoci to nie je všeobecne známe, 
naše starorímske tradície obsahovali motívy o nezištnom, hrdinskom obetovaní 
vlastnej osoby v mene štátu za účelom víťazstva, analogické tým, ktoré sme videli v 
japonskej mystike boja. Narážame na takzvané devotio. Jeho predpoklady sú 
rovnako posvätné. Čo pôsobí 
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v tom je všeobecná viera tradičného človeka, že neviditeľné sily sú 
v práci za tými viditeľnými a ten človek zase môže ovplyvniť 
ich. 

Podľa starovekého rímskeho rituálu devotio, ako vieme 
on, bojovník a predovšetkým náčelník, môže uľahčiť víťazstvo pomocou 
tajomné uvoľnenie síl determinovaných premysleným obetovaním vlastnej 
osoby v spojení s vôľou nevyjsť z 
trúbiť sa zaživa. Pripomeňme si vykonanie tohto rituálu konzulom Deciom vr 
vojna proti Latinom (340 pred Kr.),2 a tiež jej opakovanie - ex-alted Cicero3 
(Fin. II, 19, 61: Tusc. I, 37, 39) — ďalšími dvoma členmi 
z tej istej rodiny. Tento rituál mal svoj presný obrad, ktorý svedčí 
k dokonalému poznaniu a prehľadnosti tejto hrdinsko-obetnej ponuky. In 
správne hierarchické usporiadanie, najprv olympské božstvá rímskeho 
stav, Janus, Jupiter, Ouirinus a potom, hneď po tomto, 
boh vojny, Pater Mars, a potom, nakoniec, niektorí domorodí bohovia boli 
vzýval: „bohov - hovorí sa - ktorí dávajú hrdinom moc nad ich 
nepriatelia“: na základe obety, ktorú títo starí Rimania navrhli vykonať, boli 
bohovia povolaní, aby „poskytli silu a víťazstvo rímskemu ľudu, Ouiritom, a 
zasiahli nepriateľov 
Rímsky ľud, Ouiriti, s hrôzou, zdesením a smrťou“ (porov. Livius, 
8:9).4 Slová tejto formuly , ktoré navrhol pontifex,5 boli vyslovené 
bojovníkom, oblečeným v praeteste, s nohou na oštepe. Po 
že savrhol do boja, zomrieť. Mimochodonmm, tu si treba všimnúť premenu 
významu slova devotio . Zatiaľ čo sa pôvodne vzťahovalo na tento ideový 
poriadok, teda na hrdinský, obetavý a 
evokujúca akcia, v neskoršom Impériu to znamenalo jednoducho vernosť 
občana a jeho svedomitosť pri platbách štátu 


2 Publius Decius Mus bol konzulom Rímskej republiky počas latinskej vojny. Devotio vykonal pred 

bitkou o Vezuv po tom, čo orák predpovedal, že to neprežije. Keď rímsky útok začal kolísať, vyzval bohov, 
aby splnili svoj sľub, a sám sa vrhol do armády Latinov a bol zabitý. Rimania vyhrali bitku. Jeho syn 
rovnakého mena tiež vykonal de-votio počas tretej samnitskej vojny v roku 295 pred Kristom. Jeho syn 
sa zase obetoval vbitke pri Asculum v roku 279 pred Kristom. 


3 Marcus Tullius Cicero (106 pred Kr. - 43 pred Kr.) bol veľký rímsky štátnik a rečník. 

Evola má pravdepodobne na mysli svoje diela De Finibus, Bonorum et Malorum (O koncoch dobra a zla) 
a Tusculanae Ouaestiones (Otázky diskutované v Tuscule). 

4 Titus Livius (59 pred Kr. - 17 po Kr.), autor Dejín Ríma. Táto pasáž je prevzatá z Livy, zv. 3 (Londýn: AJ 
Valpy, 1833), s. 16. 

5 Pontifex bol kňazom v starovekom rímskom náboženstve. 
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pokladnica (devotio rei annonariae). Ako hovorí Bouché-Leclercg6 ,v 
koniec, "po tom, čo bol Caesar nahradený kresťanským Bohom, znamená devotio 
jednoducho nábožnosť, viera pripravená na všetky obete a potom v ďalšom 
degenerácia výrazu, oddanosť v bežnom zmysle 
slovo, to znamená neustála starosť o spásu, potvrdená v pedantnosti 
a otrasné praktizovanie kultu“. Ak to ponecháme bokom, v starodávnom 
rímskom devotio nachádzame, ako sme ukázali, veľmi presné znaky mystiky 
vedomej si hrdinstva a obety, ktorá pocit nadprirodzenej a nadľudskej reality 
pevne spája s vôľou boj s oddanosťou v mene vlastného náčelníka, vlastného 
štátu a svojho 
vlastnú rasu. Existuje veľa svedectiev o „olympijskom“ pocite 
boj avíťazstvo, ktoré sú vlastné našim starodávnym tradíciám. Rozsiahlo sme 
o tom diskutovali inde. Tu si len pripomeňme, že pri slávnosti triumfu víťazný 
dux7 ukázal v Ríme insígniu olympského boha, aby naznačil skutočnú silu v 
ňom, ktorá mala 
priniesol jeho víťazstvo, Pripomeňme si tiež, že okrem smrteľného Cae-sara, 
Romovia uctievali Caesara ako „večného víťaza“, teda ako druh 
nadosobnej sily rímskeho osudu. 

Ak teda nasledujúce časy presadili iné názory, najviac 
staroveké tradície nám stále ukazujú, že ideál olympijského „hrdinstva“ 
bol aj náš ideál, ktorý zažili aj naši ľudia 
absolútna ponuka, zavfšenie celej ich existencie v a 
sila vrhnutá proti nepriateľovi v geste, ktoré najviac ospravedlňuje 
úplná evokácia priepastných síl, a čo nakoniec vedie k 
víťazstvo, ktoré premieňa víťazov a umožňuje ich účasť 
v nadosobných a „fatálnych“ silách. A tak vnašom dedičstve body z 
sú uvedené odkazy, ktoré stoja vradikálnej opozícii voči sub-osobnému a 
kolektivistickému hrdinstvu, o ktorom sme hovorili vyššie, a nielen voči 
ale na každú tragickú a iracionálnu víziu, ktorá ignoruje to, čo je 
silnejší ako oheň a železo a silnejší ako život a smrť. 


6 Auguste Bouché-Leclercg (1842-1923), francúzsky učenec rímskych dejín. Jeho 
diela neboli preložené. 


7 Latinsky: „vodca“. 
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Koncepcia víťazstva 


Pôvodne publikované 16. mája 1943 ako 
„La concezione romana della Vittoria“ v Auguste. 


Sallust opísal pôvodných Rimanov ako najnábožnejších zo smrteľníkov: 
religiossimi mortales (Kat., 13),1 a Cicero povedal, že staroveká rímska civilizácia 
prevyšovala všetkých ostatných ľudí alebo národov v zmysle 
posvätné: omnes gentes nationalisgue superavimus (Klobúk: respon., IX, 19). 
Analogické svedectvá sa nachádzajú v mnohých variantoch v mnohých ďalších 
starovekých spisovateľov. Ako proti predsudkom istej historiografie 
ktorý zotrváva v posudzovaní starovekého Ríma výlučne z právneho a politického 
hľadiska, treba zdôrazniť zásadne duchovný a posvätný obsah starovekého 
romantizmu, ktorý by skutočne mal byť 
za najdôležitejší prvok, pretože je ľahké to ukázať 
politické, právne a etické formy Ríma v konečnom dôsledku mali ako 
ich spoločným základom a pôvodom je práve špeciálna náboženská vízia, zvláštny 
typ vzťahu medzi človekom a nadzmyslovým svetom. 

Tento vzťah je však celkom odlišného typu od toho, čo je charakteristické 
pre presvedčenia, ktoré neskôr prevládli. Rimania, podobne ako starí a tradiční 
muži vo všeobecnosti, verili v stretnutie 
a vzájomného prenikania božských a ľudských síl. Toto ho viedlo 
rozvíjať osobitný zmysel pre históriu a čas, ku ktorému sme pritiahli 
pozornosť v inom našom článku tu, ktorý hovorí o knihe od 
Franz Altheim.2 Starí Rimania sa domnievali, že prejav božského viniča možno 
nájsť v čase, v histórii, vo všetkom, čo sa nesie. 
von cez ľudskú činnosť, nie do priestoru čistej kontemplácie, oddelenej od sveta 
alebo vnehybných, tichých symboloch 
hyperkozmia alebo „supersvet“. Žil tak svoju históriu, od svojho samého 


1 Pozri poznámku 4v „Sakrality vojny“. 
2 Franz Altheim, Dejiny rímskeho náboženstva (Londýn: Methuen % Co., 1938). 
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pôvodu, viac-menej z hľadiska „posvätného“, alebo prinajmenšom 
„prorocká“ história. Vo svojom Živote Romula (1:8) Plutarch3 hovorí v mnohých 
slová: „Rím by nemohol získať takú moc, keby len jedným spôsobom, resp 
iná nemala božský pôvod, ako ju vidieť na očiach 
muži niečo veľké a nevysvetliteľné.“ 

Odtiaľ pochádza typicky rímska koncepcia neviditeľného a „mystického“ 
náprotivok všetkého viditeľného a hmatateľného, čo sa odohráva v 
ľudský svet. Preto obrady sprevádzali každé vysvetlenie rímskeho života, či už 
individuálneho, kolektívneho alebo politického. Odtiaľ pochádza aj zvláštna predstava, 
ktorú mal Rimania o osude: osud pre neho nebol a 
slepá sila, ako to bolo vneskorom starovekom Grécku, ale božský poriadok 
svet ako rozvoj, ktorý treba interpretovať a chápať ako prostriedok na to 
adekvátna veda, aby smery, ktorými sa koná ľudská činnosť 
by mohli byť predpovedané, tie, pozdíž ktorých by táto akcia mohla 
priťahovať a aktualizovať sily zhora nielen s cieľom úspechu, 
ale aj k akejsi transfigurácii a vyššiemu ospravedlneniu. 

Keďže sa tento súbor myšlienok aplikoval na celú realitu, potvrdilo sa to 
aj pre staroveký Rím v oblasti vojnových podnikov, bitiek, 
hrdinstvo a víťazstvo. Táto skutočnosť nám umožňuje vidieť chybu tých, ktorí 
považovať starých Rimanov v podstate za rasu polobarbarov, 
ktorý sa presadil iba brutálnou silou zbraní, požičiavaním si od iných 
národy, ako Etruskovia, Gréci a Sýrčania, živly, ktoré 
slúžil im namiesto pravej kultúry. Skôr je pravdou, že staroveké Rímstvo malo osobitnú 
mystickú predstavu o vojne a víťazstve, ktorých dôležitosť odborníkom na štúdium 
romity napodiv unikala. 
ktorí sa obmedzili na poukázanie na mnohé a dobre zdokumentované príslušné 
tradície v roztržitom a bezvýznamnom človeku- 
ner. 

Bol to v podstate rímsky názor, že ak sa má získať materiálne, a 
vojnu bolo potrebné vyhrať - alebo aspoň uprednostniť - mysticky. Po bitke o 
Trasiménu hovorí Fabius vojakom: „Vašou chybou je, že ste zanedbali obete a 
nerešpektovali varovania or-klov, namiesto toho, že ste nemali nedostatok odvahy 
alebo schopností“ (Livy , História 
Rím, 17:9, porov. 31:5, 36:2, 42:2). 

Žiadna rímska vojna sa nezačala bez obetí a špeciálneho kolégia 
kňazi - Feciales - mali na starosti rituály súvisiace s vojnou, ktorá 
bola považovaná za "spravodlivú vojnu", iustum bellum, až potom, čo tieto boli 


3 Mestrius Plutarchus (46-127) bol grécky historik. Všetky jeho biografie sú zhromaždené v Plutarchových 
životoch. 
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vykonané. Ako raz zdôraznil de Coulanges,4 koreň vojenského umenia Rimanov 
pôvodne spočíval v tom, že neboli nútení bojovať 

keď boli bohovia proti: to znamená, keď sa pomocou „fatálnych“ znakov 

zhoda síl zhora s ľudskými silami bola vnímaná ako 

neprítomný. 

Ťažisko vojnového podniku teda padlo na viac než len 
ľudská rovina - a obeť aj hrdinstvo bojovníka 
boli považovaní za viac než len za ľudí. Rímska koncepcia víťazstva je obzvlášť 
dôležitá. 

V tejto koncepcii malo každé víťazstvo mystickú stránku v tom najobjektívnejšom 
zmysle slova: vo víťazovi bol náčelník, iperátor, aplaudovaný na bojisku, vnímaný 
ako momentálny prejav 
božská sila, ktorá ho premenila a transhumanizovala. Samotný vojenský víťazný 
rituál, vktorom imperátor (v pôvodnom zmysle 
nie „cisára“, ale víťazného náčelníka) bol vyzdvihnutý na špeciálny štít, 
nie je zbavený symboliky, ako možno vyvodiť z Ennia:5 štítu, 
predtým posvätený v Kapitolskom chráme Jupitera, tu znamená 
altisonum coeli clupeum, nebeská sféra, za ktorou víťazstvo 
zdvihne muža, ktorý vyhral. 

Odhaľujúce a jednoznačné potvrdenia tohto starovekého Rimana 
koncepcia sú dané povahou liturgie a pompéznosťou 
triumf. O „liturgii“ hovoríme od tohto obradu, s ktorým každý 
víťaz bol ocenený mal v Ríme charakter oveľa viac náboženský 
než vojenské. Víťazný vodca sa tu objavil ako akási manifestácia alebo viditeľná 
inkarnácia olympského boha, všetky znamenia a 
atribúty, ktorých nosil. Kvadriga bielych koní zodpovedala kvadrige slnečného boha 
jasného neba a plášťa 
víťazná, fialová tóga vyšívaná zlatými hviezdami, reprodukovaná 
nebeský a hviezdny plášť Jupitera. A tak aj zlatá koruna a 
žezlo, ktoré prevyšovalo Kapitolskú svätyňu. A víťaz si zafarbil tvár minimom ako v 
kulte chrámu olympského Boha, do ktorého sa potom išiel slávnostne postaviť pred 
sochu sv. 

Jupiter triumfálne vavríny svojho víťazstva, zamýšľajúc tým, že Jupiter 
bol jeho skutočným autorom a že ho sám získal v podstate ako a 


4 Numa Denis Fustel de Coulanges (1830-1889), francúzsky historik. Jeho hlavnou prácou bolo Staroveké 
mesto: Štúdia o náboženstve, zákonoch a inštitúciách Grécka a Ríma, Garden City: Doubleday, 

1956. 

5 Ouintus Ennius (okolo 239 pred Kr. - okolo 169 pred Kr.) bol básnik a historik Rímskej republiky. Z 
jeho diel sa zachovali len fragmenty. 
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božská sila, sila Jupitera: odtiaľ rituálna identifikácia v ceremónii. 


Skutočnosť, že spomínaný plášť víťaza zodpovedal plášťu starovekých 
rímskych kráľov, by mohla viesť k ďalším úvahám: môže nám pripomenúť skutočnosť, 
ktorú uviedol Altheim, že ešte predtým, ako bol definovaný obrad triumfu kráľa v 
primitívnom rímskom poňatí sa objavil ako obraz nebeského božstva: božský 
poriadok, ktorému toto božstvo predsedalo, sa odrážal a prejavoval v ľudskom, so 
stredom v kráľovi. Vtomto ohľade - v tejto koncepcii, ktorá sa spolu s niekoľkými 
ďalšími z čias vzniku mala znovu objaviť v období cisárstva - Rím svedčí o univerzálnej 
symbolike, ktorá sa opäť nachádza v celom cykle veľkých civilizácií v r. indoárijský 
svet a ário-iránsky svet, v starovekom Grécku, v starovekom Egypte a na Ďalekom 
východe. 


Ale aby sme nezatúlali od argumentu, poukázajme na ďalší charakteristický 
prvok vrímskom ponímaní víťazstva. Práve preto, že víťazstvo náčelníka sa 
považovalo za viac než len ľudskú udalosť, často nadobúdalo u Rimanov črty 
numena , nezávislého božstva, ktorého tajomný život sa stal centrom špeciálneho 
systému rituálov. navrhnutý tak, aby ho nakémil, oživil a potvrdil jeho neviditeľnú 
prítomnosť medzi mužmi. Najznámejším príkladom je Victoria Caesaris. Verilo sa, že 
každé víťazstvo aktualizuje nové centrum síl, oddelené od konkrétnej individuality 
smrteľníka, ktorý si to uvedomil: alebo, ak chceme, víťazstvom sa víťaz stal silou 
existujúcou v takmer transcendentnom poriadku: silou nie víťazstva dosiahnutého 
v danom okamihu dejín, ale, ako presne hovorí rímsky výraz, „večného alebo „večné“ 
víťazstvo. 


Kult takýchto entít, ustanovený zákonom, bol navrhnutý tak, aby stabilizoval, 
takpovediac, prítomnosť tejto sily, takže sa neviditeľne pridal k silám rasy, viedol ju 
k výsledkom „šťastia“, pričom každé nové víťazstvo prostriedok na odhalenie a 
posilnenie energie pôvodného víťazstva. V Ríme, keďže oslava mítveho Caesara a 
oslava jeho víťazstva boli jedno a to isté a hry, ktoré mali rituálny význam, boli 
zasvätené Viktórii Caesaris, mohol byť považovaný za „večného víťaza“. 


Kult víťazstva, o ktorom sa verilo, že má prehistorický pôvod, možno 
všeobecnejšie povedať, že je tajným duchom veľkosti Ríma a viery Ríma v jeho 
prorocký osud. Od Augustových čias bola na oltári umiestnená socha bohyne 
Víťazstva 
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rímsky senát a bolo zvykom, že každý senátor pred nástupom do úradu išiel k 
tomuto oltáru a spálil zrnko kadidla. Zdalo sa, že sila víťazstva neviditeľne dominuje 
poradám kúrie , 6 rúk sa natiahlo k jej obrazu, keď s príchodom nového Princepsa7/ 
mu bola odprisahaná vernosť a opäť tretieho januára každého roku, keď vSenáte 
sa konali slávnostné modlitby za zdravie cisára a prosperitu Impéria. Zvlášť hodné 
záujmu je, že to bol najodolnejší rímsky kult takzvaného „pohanstva“, ktorý prežil 
po zničení všetkých ostatných. 


Ďalšie úvahy by sa dali odvodiť z rímskeho pojmu mors triumphailis, 


„triumfálna smrť“, ktorý ukazuje rôzne aspekty, ktorými sa možno budeme 
zaoberať pri inej príležitosti. Tu by sme len chceli pridať niečo o jednom zvláštnom 
aspekte hrdinskej oddanosti spojenej so starorímskym konceptom devotio. 
Vyjadruje to, čo by sa v moderných termínoch dalo nazvať „tragickým hrdinstvom“, 
ale spojené so zmyslom pre nadzmyslové sily a vyšší a veľmi špecifický účel. 


V starom Ríme devotio neznamenalo „oddanosť“ v modernom zmysle 
pedantného a prehnane úzkostlivého praktizovania náboženského kultu. 
Bola to skôr vojnová rituálna akcia, v ktorej sa sľúbila obeta a vlastný život bol 
vedome zasvätený „nižším“ silám, ktorých uvoľnenie malo prispieť k víťazstvu na 
jednej strane tým, že sa človek obdaril neodolateľnou silou. a na druhej strane 
vyvolávaním paniky nepriateľovi. Bol to obrad formálne zavedený Rímskym štátom 
ako nadprirodzený doplnok k zbraniam v zúfalých prípadoch, keď sa verilo, že 
nepriateľa možno len ťažko poraziť normálnymi silami. 


Od Lívia (8:9) poznáme všetky detaily tohto tragického rituálu a tiež 
slávnostnú formulku evokácie a sebaoddanosti, ktorú musel vysloviť ten, kto sa 
chcel obetovať pre víťazstvo, opakujúc ju z pontifikexu, oblečený v rúchu. 
praestesta, hlavu zahalenú, ruku na brade a nohu na oštepe. Potom sa vrhol na 
smrťv boji, vrhnutý, "osudná sila, už nie ľudská. Existovali šľachtické rímske rodiny, 
v ktorých bol tento tragický rituál takmer tradíciou: napríklad traja z kmeňa deci 
ho vykonali v roku 340 pred Kristom vo vojne proti vzbúreným Latinom, potom 
znova v roku 295 vo vojne proti Samniti a ešte raz v roku 79v bitke pri Ascoli: ako 
keby to bol „zákon o rodine“, ako to hovorí Livy. 


6 Rímsky senát. 


7 Iný výraz pre rímskeho cisára. 


258 


Machine Translated by Google 


RÍMSKA KONCEPCIA VÍŤAZSTVA 


Ako čistý vnútorný postoj môže táto obeta svojou dokonalou prehľadnosťou 
a dobrovoľným charakterom pripomínať to, čo sa aj dnes deje vjaponskej vojne: 
počuli sme o špeciálnych torpédových člnoch alebo o japonských lietadlách, 
vrhli so svojou posádkou proti cieľu a opäť obeť, 
takmer vždy vykonávané členmi starovekej bojovníckej aristokracie, 
samurajov, má rituálny a mystický aspekt. Rozdiel je určite v tom, že ich 
cieľom nie je viac než len materiálna činnosť, pravda 
evokácia, v rovnakej miere ako v starorímskej teórii de -votio. 


A prirodzene, moderná a predovšetkým západná atmosféra pre 
tisícky dôvodov, ktoré sa stali takpovediac konštitutívnymi 
naše bytie po stáročia veľmi sťažuje cítenie a vnímanie 
presunúť sily do zákulisia a dať každému gestu, každej obeti, každému 
víťazstvu, premeneniu významov, ako sú tie, o ktorých sa hovorí 
vyššie. Isté však je, že ani dnes v tejto rozpútanej peripetii by sme sa na 
bojiskách nemali cítiť sami - mali by sme tušiť, 
Napriek všetkému, vzťahy s nie len ľudským poriadkom a cesty, ktoré 
nemožno hodnotiť len hodnotami tejto viditeľnej reality, môžu byť zdrojom 
sily a nezdolnosti, ktorej účinky na akejkoľvek úrovni, v náš názor, netreba 
podceňovať. 
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Pôvodne uverejnené 3. novembra 1943 
ako „Liberazioni“ v La Stampa. 


Je zásadou starodávnej múdrosti, že situácie ako také nikdy 
záleží rovnako na postoji, ktorý sa v nich prejavuje, a teda na význame, ktorý sa im 
pripisuje. Kresťanstvo, zovšeobecňovanie 
z podobného hľadiska dokázal hovoriť o živote ako o „skúške“ a 
prijala zásadu vita est militia super terram. 

V tichých a usporiadaných obdobiach histórie je táto múdrosť prístupná len 
niekoľkým vyvoleným, pretože je príliš veľa príležitostí 
vzdať sa a potopiť sa, považovať efemérne za dôležité, 
alebo zabudnúť na nestabilitu a nepredvídateľnosť, ktorá je prirodzeným stavom 
veci. Na tomto základe možno v širšom zmysle nazvať 
mentalita buržoázneho života je organizovaná: je to život, ktorý nie 
pozná buď výšky, alebo híbky a rozvíja záujmy, náklonnosti, túžby a vášne, ktoré sú 
akokoľvek dôležité z hľadiska 
len pozemského hľadiska, stávajú sa malichernými a relatívnymi z nadindividuálneho 
a duchovného hľadiska, na ktoré treba vždy hľadieť. 
ako vlastné každej ľudskej existencii hodnej toho mena. 


X7 


smeruje k prebudeniu, k oslobodeniu. A skutočne a v podstate je to tým, že 


možno merať najhlbšiu vitalitu kmeňa, jeho mužnosť a neotrasiteľnosť v nadradenom 
zmysle. A dnes vTaliansku na tom fronte, ktorý tým 
teraz už nepozná rozdiel medzi bojovníkmi a nebojovníkmi, a preto má toľko tragických 
následkov, jeden 
by si mal zvyknúť pozerať sa na veci z tejto vyššej perspektívy do a 
oveľa väčšom rozsahu, ako je zvyčajne možné alebo potrebné. 

Zo dňa na deň, dokonca z hodiny na hodinu, následkom bombového náletu 
môže človek stratiť svoj domov a všetko najviac. 
milovaný, všetko, k čomu sa človek najviac pripútal, predmety 
o svojich najhlbších náklonnostiach. Ľudská existencia sa stáva relatívnou - je to a 


260 


Machine Translated by Google 


OSLOBODENIA 


tragický a krutý pocit, ale môže ísť aj o princíp katarzie a 
prostriedok, ako vyniesť na svetlo jedinú vec, ktorú nemožno nikdy podkopať a 
ktorú nemožno nikdy zničiť. Musíme si to pamätať, 
zo zložitého súboru dôvodov povera, ktorá pripisuje všetku hodnotu 
na čisto individuálny a pozemský ľudský život sa rozšíril a zakorenil 
húževnato - povera, ktorá v iných civilizáciách bola a zostáva takmer neznáma. 
Skutočnosť, že nominálne Západ vyznáva 
Kresťanstvo malo vtomto smere len minimálny vplyv: celok 
doktrína o nadprirodzenej existencii ducha a jeho prežití 
mimo tohto sveta túto poveru žiadnym významným spôsobom nepodkopal: 
nespôsobilo poznanie toho, čo nezačalo narodením 
a nemôže skončiť smrťou, aby sa uplatnila vkaždodennom, sentimentálnom a 
biologický život dostatočného počtu bytostí. Skôr ľudia majú 
kýčovito sa držali tej malej časti celku, ktorá je krátkym obdobím existencie 
jednotlivcov, a vynaložili všetko úsilie, aby ignorovali skutočnosť, že držanie reality, 
ktorú poskytuje individuálny život, nie je 
pevnejší ako trs trávy, ktorý by sa mohol chytiť, aby sa zachránil 
pred unesením divokým prúdom. 

Vzbudzuje toto vedomie práve nie ako niečo cerebrálne resp 
„oddanosť, ale skôr ako živý fakt a oslobodzujúci pocit, ktorý môže mať všetko, čo 
je dnes tragické a deštruktívne, aspoň v tom najlepšom 
z nás: kreatívna hodnota. Neodporúčame necitlivosť alebo niečo podobné 
nesprávne chápaný stoicizmus. Ďaleko od toho: ide o nadobudnutie a rozvoj pocitu 
odpútania sa od seba, od vecí a odľudí, čo by malo vštepovať pokoj, neporovnateľnú 
istotu. 
a dokonca, ako sme už uviedli, nezdolnosť. Je to ako zjednodušiť sa, ponoriť sa do 
stavu čakania, s pevným, celistvým 
mysľou as vedomím niečoho, čo existuje mimo všetku existenciu. Z tohto stavu sa 
zistí aj schopnosť vždy bytia 
schopný začať odznova, akoby ex nihilo, 1 s novou a sviežou mysľou, zabúdajúc 
čo bolo a čo sa stratilo, so zameraním len na to, čo pozitívne 
a stále sa dá robiť kreatívne. 

Radikálna deštrukcia „buržoázie“, ktorá existuje v každom človeku, je 
možné v týchto narušených časoch viac ako v ktorejkoľvek inej. V týchto časoch 
človek sa môže znova nájsť, môže sa skutočne postaviť pred seba a dostať sa 
zvyknutý všetko sledovať podľa pohľadu toho druhého 
brehu, aby sa vrátil k dôležitosti, k podstatnému významu, čo 
by to tak malo byťv každej normálnej existencii: vzťah medzi životom a 


1 latinsky: „z ničoho“. 
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„viac než živoť“, medzi ľudským a večným, medzi krátkodobým a 
nepodplatiteľným. 

A nájsť cesty nad rámec obyčajného presadzovania a trikov, ako 
tieto hodnoty pozitívne prežívať, a nájsť rázne vyjadrenie v čo najväčšom 
počte osôb vtýchto hodinách procesu je nepochybne jednou z hlavných 
úloh, pred ktorými stojí politika. duchovná elita nášho národa. 
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Pôvodne uverejnené, 1. októbra 1950 ako 
"Tramonto degli eroi V Meridiano dltalia. 


Vojna a prezbrojenie vo svete „západniarov“ je opäť o zaručení bezpečnosti. 
Vo vzduchu je intenzívna propaganda s križiackym tónom, využívajúca všetky svoje 
osvedčené metódy. Tu nemôžeme ísť dôkladne do konkrétnych otázok, ktoré sa 
týkajú našich konkrétnych záujmov, ale skôr naznačiť niečo všeobecnejšie, jeden z 
vnútorných rozporov pojmu vojna, ktorý podkopáva základy takzvaného „Západu“. 


Technokratický omyl uvažovať o „vojnovom potenciáli“ predovšetkým z 
hľadiska zbraní a výzbroje, špeciálneho technicko-priemyselného vybavenia a 
podobne a posudzovať človeka - podľa brutálneho výrazu dnes rozšíreného vo 
vojenskej literatúre - jednoducho ako „ľudské zdroje“ už bola široko kritizovaná. 
Kvalita a duch mužov, ktorým sú poskytnuté zbrane, prostriedky na útok a ničenie, 
predstavovali, stále predstavujú a vždy budú predstavovať základný prvok 
„vojnového potenciálu“. Žiadna mobilizácia nebude nikdy „úplná“, ak sa nepodarí 
vytvoriť ľudí, ktorých duch a povolanie sú v skúškach, ktorým musia čeliť. 


Ako je to vtomto ohľade vo svete „demokracií“? 
Teraz chcú už tretíkrát vtomto storočí priviesť ľudstvo k vojne v mene „vojny proti 
vojne“. To si vyžaduje, aby muži bojovali v rovnakom čase, keď je vojna ako taká 
kritizovaná. Požaduje hrdinov a zároveň vyhlasuje pacifizmus za najvyšší ideál. 
Vyžaduje bojovníkov, zatiaľ čo z „bojovníka“ urobil synonymum pre útočníka a 
zločinca, pretože morálny základ „spravodlivej vojny“ zredukoval na základ 
rozsiahlej policajnej operácie a zmenšil význam. od ducha boja až po potrebu 
brániť sa ako poslednú možnosť. 
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Buržoázny ideál 


Pozrime sa na tento problém bližšie. V akej príčine by mala 
muž zo „západného bloku“ pôjde do vojny a bude čeliť smrti? Je zrejmé 
nezmyselné odpovedať v mene buržoázneho ideálu, opatrne 
zachovala „bezpečnosť“ existencie, ktorá sa bráni riziku, ktorá sľubuje 
že maximálny komfort ľudského zvieraťa musí byť ľahko dostupný pre všetkých. 
Málokto bude oklamaný natoľko, že si to predstaví tým, že sa obetuje 
sami môžu toto všetko zabezpečiť pre budúce generácie. Niektorí sa o to pokúsia 
prinútiť iných, aby išli bojovať namiesto nich, ponúkajúc ako stimuly 
krásne slová o humanite, sláve a vlastenectve. Oddelene 
z toho jediné, za čo bude človek vtakomto svete bojovať, je jeho vlastné 
koža. 

Jeho pokožka je rovnaká v zmysle Curzia Malapartehol ako tu: „Určite, iba 
pokožka je nepopierateľná a hmatateľná. Človek už nebojuje za 
česť, za slobodu, za spravodlivosť. Človek bojuje o túto nechutnú kožu. vy 
neviem si ani len predstaviť, čoho je človek schopný, akých hrdinstiev a príbuzných, 
aby si zachránil kožu.“ 

Ak niekto chce vyznanie viery z demokratického sveta cez všetky jeho 
pretvárky, je to obsiahnuté v týchto slovách. Vyjadrujú sa 
iba krédo, ponechajúc bokom len slovné spojenia a ľži, ktorými môže duchovne 
vybaviť svoju armádu. To znamená ponáhľať sa do krížovej výpravy proti 
Komunistická hrozba len z fyzického teroru, teroru za svojimi 
koža: pre desivý, kolísavý ideál Babbitta,2 o buržoáznej bezpečnosti, 
„civilizácie“ domestikovaných a štandardizovaných ľudských zvierat, 
ktorá požiera a kopuluje a hranice obzoru ktorej sú Čitateľove 
Digest, Hollywood a športové štadióny. 

Preto sa budú snažiť tí, ktorým zásadne chýba hrdinstvo 
prebudiť bojovníkov za „obranu Západu“ hraním sa na komplex úzkosti. Pretože 
hlboko demoralizovali pravého Západu 
duša: pretože ponížili a ponížili, po prvé, skutočný základ 


1 Curzio Malaparte (1898-1957) bol taliansky spisovateľ a novinár. Pôvodne stúpenec fašizmu sa obrátil 
proti fašizmu po tom, čo pre talianske noviny informoval o vojne na východnom fronte (zdokumentované 
v jeho knihách Kaputt a Volga povstala v Európe). Evola tu odkazuje na svoj povojnový román o životných 
bojoch v Taliansku pod spojeneckou okupáciou The Skin (Evanston: Northwestern University Press, 
1997). 

2 Babbitt je román prvýkrát vydaný v roku 1922 americkým spisovateľom Sinclairom Lewisom (New York: 
Harcourt, Brace % Co.). V dôsledku svojej popularity sa pojem „Babbitť“ stal synonymom pre buržoázny 
konformizmus a filistinizmus, ktorý je témou románu. 
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štát, hierarchia a mužná solidarita: a po druhé, pojem vojna a boj, musia teraz hrať 
„tromf“ protiboľševickej krížovej výpravy. 


Dosť bolo ilúzií O druhu 


„morálky“, ktorá môže podporiť toto úsilie a ktorú nemôže nahradiť žiadna 
priemyselná mobilizácia s atómovými bombami, lietajúcimi superpevnosťami, 
nadzvukovými stíhačkami a podobne, nemôže zostať veľa ilúzií. Len s týmito 
„trumfmi“ teraz stojí „západný sveť“ na prahu možnej tretej celosvetovej kataklizmy, 
ktorá rozbila a urazila všetko, čo prežilo z autentických tradícií bojovníkov Európy a 
ďalekých krajín. východ. 


V protiľahlom bloku sú sily, ktoré spájajú technológiu s elementárnou silou 
fanatizmu, temného a divokého odhodlania a pohfdania individuálnym životom 
medzi masami, ktoré, či už prostredníctvom svojich vlastných prastarých tradícií, 
alebo prostredníctvom vyzdvihovania kolektivistickej ideológie , sotva si vážia svoju 
vlastnú existenciu. Toto je príliv, ktorý sa bude šíriť nielen z Červeného východu, ale 
z celej kontaminovanej a uvoľnenej Ázie. 


Čo je však skutočne potrebné na obranu „Západu“ proti náhlemu vzostupu 
týchto barbarských a elementárnych síl, je posilnenie hrdinskej vízie života, do 
miery, do akej možno západnému človeku stále neznáme. Okrem vojensko- 
technického aparátu má svet „západniarov“ k dispozícii len ochabnutú a beztvarú 
substanciu - a kult kože, mýtus „bezpečnosti“ a „vojny proti vojne“ a ideál dlhej, 
pohodlnej, zaručenej, „demokratickej“ existencie, ktorá je uprednostňovaná pred 
ideálom naplnenia, ktoré možno uchopiť len na hraniciach medzi životom a smrťou 
v stretnutí podstaty života s extrémom nebezpečenstva. 


Niektorí budú namietať, že po tom všetkom, čím Európa prešla, už máme dosť 
„militarizmu“ a vojnového štvánia a „totálnu vojnu“ by sme mali nechať v minulosti 
a zabudnúť. Je pravda, že „militarizmus“ môže zostať za nami, pretože je to len 
degradovaná, podradná ozvena hrdinskej (a zďaleka nie výlučne bojovnej) koncepcie 
a odsúdiť každé hrdinstvo ako „militarizmus“ je jedným z prostriedkov „demokratickej“ 
propagandy. , účel, ktorý sa teraz začal obracať proti jeho zástancom. V každom 
prípade, bohužiaľ, asi nebude na výber. Pre sily, ktoré sú už v pohybe, bude ťažké 
zastaviť (vo všeobecnosti, bez ohľadu na to 
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výsledok súčasnej kórejskej aféry) a zostane len jeden 
postup: jazdiť na tigrovi,3 ako to vyjadruje hinduistický výraz. 

Jeden z najuznávanejších súčasných spisovateľov v Európe 
napísal veci o modernej vojne, ktoré dôkladne zažil 
a aktívne (dobrovoľne sa zranil, osemnástkrát sa zranil a bol 
ocenený najvyšším nemeckým vojenským vyznamenaním), ktorého hodnota bude 
v budúcnosti čoraz zrejmejšia.4 Povedal, že 
moderný človek tým, že vytvoril svet technológie a uviedol ho do praxe, 
podpísal svojím menom dlh, ktorý je teraz povinný zaplatiť. Technika, jeho stvorenie, 
sa obracia proti nemu, redukuje ho na svoj vlastný nástroj a vyhráža sa mu 
zničením. Táto skutočnosť sa prejavuje najviac 
jasne v modernej vojne: totálna, elementárna vojna, nemilosrdný boj s 
samotná materiálnosť. Človek nemá inú možnosť, ako čeliť tejto sile, vykresliť 
sám je schopný odpovedať na túto výzvu, nájsť v sebe doteraz netušené duchovné 
dimenzie, prebudiť sa do foriem extrémneho, esencializovaného hrdinstva, foriem, 
ktoré sa síce nestarajú o jeho osobu, no realizujú to, čo spomínaný autor nazýva 
„absolútny“. 
osobu v ňom, čím ospravedlňuje celú skúsenosť. 

Nič iné sa nedá povedať. Možno, že táto výzva bude predstavovať pozitívnu 
stránku hry pre obzvlášť kvalifikovaných mužov 
tá hra musí byť aj tak prijatá a odohraná. Prevaha negatívnej časti, čistej deštrukcie, 
môže byť desivá, pekelná. Moderný človek však nemá inú možnosť, pretože ním je 
on sám 
výhradným autorom osudu a aspektu, ktorým teraz začína 
pozri. 

Teraz nie je čas zaoberať sa takýmito vyhliadkami. Okrem toho, čo 
sme povedali, že sa to netýka žiadneho konkrétneho národa, dokonca ani národa 
súčasnosť. Týka sa času, keď sa veci stanú vážnymi, 
globálne, nielen pre záujmy buržoázneho, kapitalistického sveta, 
ale pre tých mužov, ktorí vedia a vtom bode sa budú môcť stále zhromaždiť 
spolu do neotrasiteľného bloku. 


3 Výraz, ktorý Evola často používa, najmä vo svojej knihe s rovnakým názvom, na opis problémov, ktorým 
čelí jednotlivec, ktorý sa pokúša vzdorovať normám a hodnotám moderného sveta a zároveň je 

nútený v ňom žiť. 

4 Evola má na mysli nemeckého spisovateľa Ernsta Júngera (1895 - 1998), konkrétne jeho dielo z roku 
1932 Der Arbeiter (Robotník), ktoré nebolo preložené do angličtiny. 

Mnohé z myšlienok Der Arbeiter sú však zhrnuté vJúngerovej vlastnej eseji „Total Mobilisation“, ktorá 

je dostupná vangličtine v Richard Wolin (ed.), The Heidegger Controversy (New York: Columbia University 
Press, 1991). 
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